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VORWORT 


Diesem dritten ujid letzten Teile der Ubersetzung des -Apastamba- 
srautasutra mogen einige Bemerkungen vorangehen. 

Zuerst: in diesem Teile babe ich etwas mehr gegeben als der von 
Garbe herausgegebene Text enthalt. Da meine Bearbeitung der Altindischen 
Toten- und Bestattungsgebrauche seit lange vergriffen ist, babe ich 
gemeint, dass eine vollstandige Ubersetzung auch des Pitrmedhasutra 
nach der Uberlieferung der Apastambins den Lesern willkommen sein 
diirfte. Obschon es nicht ganz fest steht, welche Nummer in der 5amm- 
lung des Corpus ritaale des Apastamba dieses Biich, dieser Prasna, 
getragen hat, so ist es doch wahrscheinlich (vgL Garbe in seiner Ein- 
leitung zu VoL III des Textes, S. XII), dass sich dem eigentlichen 
Srautasutra. also dem XXIV, Buche, unraittelbar als Prasna XXV und 

XXVI die beiden Bucher des Mantrapatha (herausg. von M. Winter- 
nitz in den Anecdota Oxoniensia) angereiht haben ; dann folgte als Prasna 

XXVII das Buch, das die Beschreibung der Hausriten, das Grbyasu^ra, 
enthielt, {herausg, von M, Winternitz und tibersetzt von H. Oldenberg 
in Sacred Books of the East, Vol XXX); dann kam wahrscheinlich 
als Prasna XXVIII und XXIX das Dharmasutra (herausg, von G. Biihler 
und von diesem Gelehrten auch iibersetzt in den Sacred Books Vol. II), 
wahrend das Sulbasutra das XXX. war (herausg. und iibersetzt von A. 
Biirk in der Zeitschr. der Deutschen Morgenl, Ges., LV und LVI). Den 
Schluss des ganzen Werkes hat wahrscheinlich das Pitrmedhasutra (als 
XXXL Buch) gebildet. sodass durch die Hinzunahme auch dieses Buches 
jetzt der ganze Text des Apastamba in Ubersetzung vorliegt. Der Origi- 
naltext dieses letzten Buches ist eigentlich nicht gedruckt, aber, da er 
beinahe mit dera Sutra des Bharadvaja-Hiranyake^in (veroffentlicht in 
Abh. f, die Kunde des Morgenl, X. Band, Leipzig 1896) gleichlautend, 
nur etwas kurzer ist, so liegt dennoch tatsachlich auch dieser Prasna 
des Apastamba im Drucke vor, Durch die Giite von Prof. E. Hultzsch 
kam ich in den Besitz einer Kopie verfertigt von einer Hs. aus Lebur, 
die es mir moglich machte den Umfang dieses Textes, der nur einen 
einzigen Prasna fullt, festzustellen. 

Auf der anderen Seite habe ich in diesem Teile etwas weniger als in 
den beiden vorhergehenden gegeben. da ich nicht alle Mantras ganz 
iibersetzt habe, sondern nur die Anfangsworte wie sie unser Textbietet, 
Das Werk wiirde sonst allzu umfangreich geworden sein. Da ja jetzt 
wenigstens die ganze Taittiriya sarnhita, wenn aiich nicht in ganz fehler- 
freier Ubersetzung. von Prof, B. Keith vorliegt, kann jeder auch nicht 



Fachgelchrtc die llberseuun^ der betreffcnden V^'erse dort einsehen. 

Fiir die Bucher XV*! bis XXIV fehlt uns die HiUe eines Kommen- 
tars, Dadurch wird natiirlich die Arbeit des Ubersetzers sehr erschwert, 
da er meistens nur auf die verwandten Texte angevviesen ist, die freilich 
der bcstc Kommentar sind. Dennoch gibt es Kommenlare auch zu diesen 
spateren Bikhern: von Dhurtasvainin liegt der Kommentar zum Agni- 
cayana (XVI, und XVII. Buch) vor; das der Mtinchener Staatsbibliothek 
angehorige Haug‘sche Manuskript stand inir 2 ur Verfiigung, hat mir 
aber wenig geniitzt. Ein anderes Hilfsmittel ist die Prayogavrtti des 
Talavrndanivasin (odcr Talavrntani ), welche dem India Office (n^. 1127) 
angehort. Aber erstens ist dieses Werk nicht ein eigentlicher Kommentar, 
sondern es enthalt Prayogas und lasst daher manches unerklart, und 
zwcitens ist die Hs. dieses Textes» die vermutlich eine Kopie von einem 
Grantha-original ist, seht schlecht geschdebcn und hier und da ganz 
verdorben und wertlos. 

In der Einleitung zum ersten Tcile (S, 3) hatte ich die Moglichkeit 
in Aussicht gcstellt, nach Vollendung der llbersetzung, Aufschluss liber 
das Verhaltnis zu geben, das zwischen Apastamba auf der cmen Scite 
und dem Taittiriyabrahmana und Aranyaka auf dcr anderen Scite besteht, 
Leider muss ich aber jetzt eingestehen. dass mir dieses Verhaltnis nicht 
ganz klar geworden ist. Die Sache ist namlich sehr vcrwickelt und 
erheischt eine besondere Untersuchung, fiir welche es unumganglich 
scin wird auch die Texte der anderen Taittinyasutrakaras (besonders 
des Bharadvaja und Hiranyake^in) zu benutzen, und dafiir liegt das 
Material uns noch nicht volistandig vor. Einer derartigen Unter^suchung 
babe ich aber durch meine Bemerkungen den Weg gebahnt. Nur soviel 
will ich hier sagen, dass ganz be.timmt einige Tcile des Taittiriya^ 
brahmana von Apastamba als einer fremden Sakha angehorig bezeichnet 
werden, vgl, meine Bemerkungen zu IX, 8, 4, XIL 4. 2, XX. 7. 6, XX, 
10. 8, XXL 23. 2—5. An einigen dieser Stellen wird als die Lehre 
„einiger'' angedeutet, was in TBr. vorliegt. Die von Prof. B. Faddegon 
in Museum, XXX, S. 12 ausgesprochenc Hypothese iiber dieses Ver- 
haltnis von Ap, zu TBr. kanix ich nicht zu der meinigen machen. 

Am Schlusse sei hiet Herrn Professor E. Sieg in Gottingen, der sich 
wiederum bereitwiUig der Aufgabe unterzogen hat, nicht nur auch diesen 
dritten Teil auf das Deutsche durchzusehen, sondern sogar das Ganze 
mit dem Sanskrittexte zu vergleichen und manchen das Richtige treffen- 
den Besserungsvorschlag zu machen, mein herzlichstev Dank gebracht* 

Utrecht Juni 1926. 



Sechszehntes Buch 


Die Schichtung des Hochaltars 

Mit jedem Somaopfer kann sich das Agnicayana verbinden, d, h. der 
ausfiihrliche Ritus, von Apastamba in Buch XVI und XVII dargestellt, 
nach welchem die Uttaravedi, auf welche der Ahavanlya gebracht wird, 
mit Ziegeln aufgebaut wird. Ein solcher Aufbau besteht aus wenigstens 
fiinf Schichten (citis). Den Mittelpunkt bildet die sog. svayamatmna, ein 
auf natiirlichem Wege perforierter Stein. Die eigentlichen Ziegel werden 
von Lehm verfertigt und gebacken. 

Ubersicht der Hauptmomente 

L Verfertigung der tdnernen Pfanne {ukha), in welcher das Feuer 
ein Jahr vorher zu tragen ist: XVL L 1 — 6. 1. 

IL Die mit der Schichtung verbundenen Opfertiere : XVL 6. 2-^. 40. 

III. Das Backen der Pfanne und das Tragen des Feuers in derselben : 
XVI. 9. 1^13. 4. 

IV. Die Ziegel: XVI. 13. 2--10. 

V. Die Masse des zu schichtenden Hochaltars: XVL 13. 11 — 12. 

VI. Die Schichtung der Garhapatyafeuerstatte ; XVL 14. 1^ — ^15. 5. 
VIL Das Fortschaffen der zum Tragen der Pfanne benutzten Gegen- 
stande: XVL 15. 6-16, 5. 

VIIL Die Zurechtmachung des Bodens fiir den Hochaltar: Abmessen, 
Pfliigen, Besahen des Bodens: XVL 17. 1—20. 2. 

IX. Einleitendes zur eigentlichen Schichtung: XVL 20. 3—21. 5. 

X. Die Schichtung: L Schicht {citi)\ XVL 21. 6—35. 11. 

2. Schicht: XVII. 1. 1-10. 

3. Schicht: XVII. L 11-2. 7. 

4. Schicht: XVII. 2, 8-13. 

5. Schicht, erster Teil: XVII. 3. 1—4. 8. 

zweiter Teil: XVII. 4. 9-10. 10. 

XL Besprengung, Beopferung mit dem Satarudriya, Umgiessung und 
Abfegung des fertigen Hochaltars: XVII. 10. 11 — 12. 9. 

XII. Upasthana mit den Gesangen : XVII. 12. 10—14. 

XIIL Hinuberbringen des Feuers auf den geschichteten Hochaltar und 
Zulegen von Brennholz. 

XIV. Der fiir Vai^vanara bestimmte und die fmr die Maruts bestimmten 
Opferkuchen: XVII. 16. 1-17. 7. 
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XV!. 1, 1 


XV. Die Va-ordhara: XVII. 17. 1. 

Die. Vaiaprasaviyaspende: XVll. 19. 1 — 4. 

X\^IL Die Salbtin^:} de.s Opferveranstaltcr.s t XVH, 19. 5 — il. 

XVIIL Die Ra'^rrahhrt- und .son.'^rigen Spendcn : XVII. 19. 12 — 20. 17. 

XIX. Die Schichttiny der Dhisniva.s: XVII, 2i. 1 — 22. 4. 

XX. Das 'rieropfer: XVII: 22. 6 — 23, 4. 

XXI. Schlusshandlungen : XVHI. 23. 8 — 24. 1. 

XXil. Die Obscrvanzen des Opferveran.stalters *. XVU. 24. 2—5. 
XXin. Die Punasdti: XVU. 24. 6-26, 1. 

XXIV\ Der Tapascittahochaltar und der daran sich anschliessende Visvajit 
mit dessen Observansen: XVII, 26. 3—20, 


XVL h 

1 * Wenn er vorhat sich das Feuer z\i schichten, so oringr er die zm 
Anfcrtigung der Pfannc bcnotigten Requisiten am Neumonds- oder Volb 
mondstage oder an der Ekastaka ' zusammen. 

* Betuht auf SBr. VI. 2. 2. 23, vgl. 18. — zu ekastakii vgl. Bern, 
zu VL 30. 7. 

2* Nach der Uberlieferung ciniger Rituallehrer bezieht sich dies auf (die?) 
A?S<S::1 ^ 

^ Bedcutung ganz unsicher.Vaikh. (;§r5 XVIII. 1): a^Hdcjlhim adhikrtijety 
eke {Vav., iisacjlhiiijam ity eke), Der Satz scheint die Ekastaka niihcr 
zu bestimmen. Dhurtasvamin dagegen: asiidham mnlim ya{so\h yal) 
isfaka madhye upadhTijate tarn adhikrtyaike sakhinah, 

3* Er opfert zu vier Malen geschopftes Schmalz mit den Formeln: 
„Ihr Gotter, die ihr Brhaspati zum Purohita habt, ihr Gotter untcr den 
Gottern, ihr zuerst geborenen Gotter, schrcitet aus, ihr Gotter, unter den 
Gottern; ihr erste unter den zweiten* ihr zweite unter den dritten, ihr 
drcimal elf, ihr drcimal dreiunddreissig, ich fasse euch an : mochte ich ver-- 
mogen, was ich hier imternehme. Helft ihr mir, Fordert mich bei diesem 
Priesterstande. bei diesem Baronenstande, bei diesem Bittgebet, bei diesem 
Purohitaamt, bei diescr Unternehmung* bei dieser Gotteranrufung’' K 

^ Die Handlung (nur bis Ap. Hir. und Vaikh.) scheint sich auf 
Kath. XVIII, 19: 279, 7— U zu stiitzen, wo indess kein Mantra 
dazu angegeben wird. Die Formeln sind mit gednger Abweichung 
dem Kath, {XXXVIIL 12 : 113, 3—7) entnommen, 

Nachdem er die Juhu und den Sruva gereinigt hat K schopft er mit 
dem Sruva achtmal ^ Schmalz in die Juhu und bringt ins Ahavaniya- 
feuer eine einzige Spende» aufrecht innerhalb der Vedi stehend dar* 
mit den sieben Versen, deren erster anfangt: „Anschirrend zuerst den 
Geist"', zu denen er an jgichter Stelle die Opferformel nimmt 

^ Beruht auf MS, oder Kath,, vgL §Br. VL 3, L 8, ^Ap., von 
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seinem eignen Brahmana (TS. V. L L 1), welches viermal ge- 
schopftes Schmalz vorschreibt, abweichend, schliesst sich der MS. 
(IIL 1. 1: r. 3) oder dem SBr. (VL 3. L 3) an/ ^ Beruht'’auf 
Kath. XVIIL 19: 280. 6. ^ TS, IV. 1. 1. a-h werden hinter ein- 

ander hergesagt und darauf wird mit svaha das Schmalz ausgegossen. 

5. Wem ^ er wiinscht, dass es ihm schlechter ergehe, fiir den bringe 
er schief stehend die Spenden mit jedem Verse und der Opferformel 
gesondert dar 

^ Dies bezieht sich auf den Opferveranstalter. ^ Der Satz ent- 
stammt, ausser den beiden gesperrten Wortern, deren Quelle mir 
nicht bekannt ist, aus TS. V. 1. 1. 1-2. 

6. Wenn er die Metra mit der Anmut des Opfers zu behaften wiinscht, 
so bringe er den Vers ^ am Schlusse an; wenn er den Opferveranstalter 
mit der Anmut des Opfers zu behaften wiinscht, dann die Opferformel 

1 Nl. TS. IV. 1. 1. h. 2 Nl.l.cg. Das Ganze aus TS. V. 1. 1.3. 

7a. Nachdem er mit dem Verse: „Durch den Vers mache den Stoma 
gedeihen*' ^ nochmals viermalgeschopftes Schmalz in die Juhu gegossen 
hat ergreift er die Haue mit den vier Formeln : ,, Auf Geheiss des 
Gottes Savitr ergreife ich dich mit den Armen der Alvins mit den 
Handen des Pusan vermittelst des Gayatriversmasses in der Weise der 
Angirasen. Haue bist du, Weib bist du. Bringe aus dem Raum^ der 
Erde den aus Schutt hervorzubringenden Agni herbei in der Weise 
der Angirasen (1). Vermittelst des Tristubhversmasses ergreife ich dich 
in der Weise der Angirasen. Ein Trager bist du, nicht ein Feind. 
Mogen wir durch dich in dem Raume den aus Schutt hervorzubringenden 
Agni zu graben vermogen (2). Vermittelst des Jagativersmasses ergreife 
ich dich in der Weise der Angirasen (3). Savitr, tragend die goldne Haue, 
die er sich in die Hand gelegt hat, durch diese das unausl5sliche Licht ^ 
ausgrabend, bringe du uns den Agni herbei; vermittelst des Anustubh- 
versmasses ergreife ich dich in der Weise der Angirasen'" (4) 

^ TS. IV. 1. 1. i, ^ „und dieses _ in den Ahavaniya geopfert hat"" 
fehlt merkwiirdigerweise bei Ap. ; Hir. : catargrhTtenottaram (sc. 
ahutim juhoti), Vaikh. : caturgrhitenottaraya navamya jnhotu ^ Agni 
ist auch die Pfanne, in welcher das Feuer getragen wird, die ukha. 
"TS. IV. 1. 1. k-n. 

7b. Die Haue ist von Bambus verfertigt ^ gefleckt \ hohl ^ oder nicht 
hohl, zweischneidig ^ oder einschneidig eine Spanne eine Elle oder 
ein Klafter ^ lang, oder von beliebiger Lange L oder sie ist von Khadira- 
Palana- Udumbara-, Arka-, Karsmarya-, Vikankata- ^ oder Samiholz 
verfertigt oder von sonst einer zum Opfcr geeigneten fruchttragenden ^ 
Baumart. 

lAlles nach TS. V. 1. 1. 4. fNach MS. IIL 1. 2,. Kath. XIX. 1, 
oder §Br. VI, 3. 1, ^ Nach TA V. 2. 4./S np»c; Tlbriap* 
keiner alteren Quelle nachweisbar. 



Die Schichtung de.s Hochaltars XVI. 2. 1 — 

XVI. 2. 

If Nacheienf er mit dem Verse: ..Dicsen Zugcl dcs Rta haben .sie 
ergriffen" ' den Riemcn : die Haifter dcs Rosses, ergntfen kat, leyt cr die- 
selbe dem Rosse an ^ mit dem Verse: „Eilc schnel! herbei, o Renner ' 

'TS. IV. 1. 2. a. ‘ Nach TS. V. 1. 2. 1. ’TS. IV. 1. 2. b. 

2. Nachdem er ohne Sprucb die Haifter des EseLs ergriffen hat, legt 
er sie dem Esel an mit dem Verse : ..Schirrt, ihr beiden, cuch den Esel 
an" 

'TS. IV. 1. 2. c. 

3. Mit den drei Versen, deren erster anfangt : „Bci jeder Antichirrung 
den sehr starfccn” begeben sie sich, mit dem Ross an dcr Spitze 
dorthin, wo sic den Lehm fiir die Hcrstellung der Feuerpfanne ausgraben 
wollen. 

■TS. I. 1, 2. d-f. ^Nach MS. III. 1. 3: 3. 9. 

4 . Wenn cr wiinscht, dass dem Opfcrveranstalter nicht lauter Gedeihen, 
sondern Gedeihen mit bdsem Geschick vprmischt, zufallen mdge, so 
solien sic den Esel vorangchen lassen '. 

' Beruht auf MS. III. 1. 3: 3. 19. 

5. .»»Er filistert, wShrend des Gehens : „Geh. um den aus Schutt herzu- 
stellenden Agni zu holen, in dcr Weise der Angirasen" 

'TS. V. 1. 2. 4. 

6. Die Forme! : „Wir gehen, um den aus Schutt herzusteilenden 
Agni zu holen, in der Weise der Angirasen” ' spricht er iiber einen 
persdnlichcn Feind ^ aus, dem cr begegnet : wenn er diesen nicht ^ 
erblickt, so bezeichnet er ihn *. 

' TS. IV. 1. 2. 9. ^ Das Wort dve^ya ist von Ap. eingefiigt 

(auch Hir. und Vaikh. haben es). Das BrShmatja (TS. V. 1. 2. 5) hat 
nur : „Er spricht die Formal : wem er begegnet, dessen Kraft 
eignet er sich an", MS. III. 1. 3; 4. 12; „WcIchem Menschen er 
begegnet, iiber den spreche er die Formel aus: die Kraft zieht er 
dadurch von ihm an sich", ahniich Kith. XIX. 2. Ganz anders 
Baudhiyana (X. 2: 2. 10): „Sic gehen um einen VaiSya nach rechts 
herum. Der Vaiiya fragt : „Ihr Manner, was gcht Ihr holen ?" Da 
antworten die anderen: „Den aus Schutt herzusteilenden Agni gehen 
wit holen in der Weise dcr Angirasen”. Vaikh. erwihnt den Ritus 
d^ Baudhiyana neben den oben dargelegten ; ppthivySh sadhasthSd 
iti vaiiyam pradak^inTkarvate, sa pai puru?Sh kim accheteti ppcchati; 
tarn agnim punsyam angirasvad acchema iti brUytir; agnim purt^yam 
angiraspad acchehJti yadi dve$yena samgacchet tarn Jaghanyah 
sunirdUati (? var.: supinir°). Vgl. iibrigens auch SBr. VI. 3, 3. 4. 

’ Zu icsen ’pasyan (vgl. Z.D.M.G. LIII, S. 266). * Wohl indem er 
dessen Namen im Vokativ (nach DhSrtasvimin im Akkus.) ausspricht. 
.fewl^em dieser Formel die Kraft inne wohnt, einen Feind seines 
p^jas zu berauben, ist nicht cinleuchtend. 



XVL 3. L 


Die Schichtung des Hochaltars 


9 


7* Mit der Formel: „Den aus Schutt herzustellenden Agni werden 
wir in der Weise der Angirasen tragen'" ^ stellt er sich -vor Sonnen- 
aufgang ^ vor einen Ameisenhaufen, nachdem er denselben aufgewiihlt hat 

^ TS, IV. 1. 2. h. ^ L.: valmTkavapam a snryasyo^.vql.'ZJy.yi.G. 
LIIL S. 266. Die Zeitbestimmung nach MS. 111.1.3:4.14. ^ Nach 

TS. V. 1. 2. 5 kundigt er dadurch dem Prajapati, d.h. der Erde, 
deren Olir der Ameisenhaufen ist, sein Vorhaben an, die Schichtung 
zu vollfiihren. 

8^ Mit dem Verse: „Agni hat den Anfang der Morgenrb ten iiber- 
schaut"' ^ schreitet er von dem Ameisenhaufen fort 

^ TS. IV. 1 . 2. k. ^ Auf welcher Quelle beruht die Handlung ? 

9* Mit den zwei Versen: „Der Renner, sich auf den Weg begebend"' 
und „Die Erde betretend, o Renner’* ^ lasst er das Ross die Stelle, wo 
der Lehm auszugraben ist (mit dem rechten Vorderfusse) betreten 
worauf er mit dem Verse: „Der Himmel ist dein Riicken’* ^ iiber den 
Riicken des Rosses hinstreicht 

^TS. IV. 1. 2. I m. 2 Beruht auf TS. V. 1. 2. 6, vgl. SBr. VI. 
3. 3. 9, ^TS. IV 1. 2. n. ^Vgl. SBr. VI. 3. 3. 12: unmrsati 
(Eggeling : „he pulls it up” !). 

10, Mit dem Verse: „Tritt die Kampfenden unter die Fiisse; die 
Feinde sollen unterliegen. Stehe wie der Vrtratoter Indra, Wasser und 
Felder ersiegend” ^ dem er die Formel: „Unter die Fiisse getreten bist 
du” ^ anhangt, denkt er sich im Geiste seinen personlichen Feind unter 
die Fiisse des Rosses getreten 

^ TBr, II. 4. 2. 9 (N. b. der erste Pada ist derselbe wie der 
Schlusspada des vorhergehenden Verses TS. IV: 1. 2. n). ^Nur 
bei Ap., beruht wohl auf MS. III. 1. 4: 5. 7: amum abhitistha. 
^Beruht auf TS. V. 1. 2. 6 am Ende. 

11, Nachdem er mit den zwei Versen : „Schreite hinauf” „Es ist 

hinaufgeschritten” ^ dass Ross in nordlicher Richtung ^ von der Lchm-- 

grube hat hinaufschreiten lassen ^ und auf die Fussspur des Rosses mit 
dem Verse: „Lasse die gpttlichen Wasser hinzu”^ Wasser ausgegossen 
hat legt er ein Stiickchen Gold auf die Fussspur 

'TS. IV. 1. 2. o,p. 2 Quelle? ^Beruht auf TS. V. 1. 2. 6. 

^TS. IV. 1. 2, 9. 5 Beruht auf TS, V. 1. 3. 1, vgl. SBr. VI. 3. 

3. 22. ^Beruht auf TS, V. 1. 3. 2. 

XVL 3, 

1, Nachdem er mit den zwei das Wort „Geist** enthaltenden ' Versen 
„Ich besprenge das Feuer”, „Ich besprenge dich” ^ eine einzige Schmalz- 
spende auf das Stiickchen Gold ausgegossen und dann das Gold weg- 
genommen hat, umritzt er mit den drei Versen: ,,Herumgeschritten is 
Agni” u.s.w. ^ vermittelst der Haue die Lehmgrube, bei jedem Verse dei 
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folgenden Umriss urn den vorheryehenden herumziehend und ihn yrosser 
machend \ 

’Beruht auf TS. V. 1. 3. 4. 'TS, !V. ]. 2. r. s.. Mb. 
vgl, oben VIL 15. 2. ' Beruht auf VI. 3. 3. 25. 

2. Dann yrabt er den Lehm auf mit zvveien * : einer Formel und 
einem Verse: ^Auf Geheiss des Gottes Savitr" u.s.wM. 

* Beruht auf TS. V. 1. 4. 1. ^TS. IV. 1. 3, a, b. 

3* Nachdem er mit dem Verse: ^Du bist dieOberflache der Wasser ’ ' 
ein Lotosbiatt herbcigcholt * und mit demselbcn Verse dasselbe glatt 
gcstrichen ^ breitet er mit den zwei Versen: „Ein Schutz seid ihr beiden* 
eine Umhiillung*’ ^ ein schwarzes Antilopenfell, mit dcr haangen Seite 
oben ^ und dem Nackenteile ostwarts nordlich ^ von der Lehmgrube 
aus; uber das Antilopenfell breitet er das Lotosbiatt, mit der flachen 
Seite nach oben aus. 

^ TS. IV. 1. 3. c. ^Beruht auf TS. V. i. 4. 2. ^ vhe^fya 

(Talav. umschreibt: kosikrwa), auch Man. beruht viclleicht auf 
$Br, VI. 4. I. 8 (anuvirndrsti). TS. !V, 1. 3, d, e. “^Beruht auf 
TS. V, 1. 4. 3. (hmatah), ''Beruht auf $Br. VI. 4. 1. 6. ^ Nach 

SBr. 1. c. ^ Die Quelle von attJnarn ist mir imbekannt, Hir. und 
Vaikh. haben: adhastaddanqlam uttanarn: Talav. ; uparisf^f pw^fcara- 
parnakosam yathU $ydt 

* 

4. Nachdem er dber der Lehmgrube den Vers: mDu bist der aus 
Schutt herzustellende allerhaltende Agni'" * gesagt had, legt er den aus- 
gegrabenen Lehm und das Lotosbiatt zusammen auf das schwarze Anti- 
lopenfel! mit vicr^ oder drei ^ Gayatriversen : „Dich hat, o Agni, aus dem 
Lotos heraus’* wenn es sich urn einen Brahmanen als Opferveranstalter, 
mit Tn§tubhversen wenn es sich um einen K^triya, mit Jagativersen, 
wenn es sich um einen Vai^ya handelt 

' TS. IV. L 3. f. 2 SoTS. V. L 4. 5 (vgl. Kath. XIX. 3: 4. 18). In 
diesem FallesindTS. IV. 1.3. f^igememt(vg!,Baudh.X. 4 : 3. H---15). 
^So MS, III. L5: 6. 16 (wo abet yajus turlyam, womit purimo *si 
IL7. 3: 77.3 gemeint zu sein scheint), SBr. VL 4. 2. 5. "^TS, IV, 
1, 3. k-n; 1 ist aber nlcht Tri^fubh sondern Byhati! ^ Diese Zutat 
(auch bei Hir. und Vaikh.) ist der MS. III. 1. 5: 6. 12 oder dem 
Klfh. XXIX. 4 : 4. 20 entnommen. Nur die MS. gibt die Verse 
fttr den Vai^ya an ; der letzte ist jedoch nicht Jagati ! Tslav. gibt fiir 
diesen Fall TS. IV. 4. 4. g-i an. 

5. Wem er wiinscht, dass es ihm besser gehen mdge, fiir den lege er den 
Lehm mit Versen von beider Art ^ zusammen. 

^Nach TS. V. L 4. 5, also mit den Gayatri- und den Tri^tubh- 
versen. 

Mit acht Versen legt er (dann, d. h. in dem in 5 genannten Fall) 
<4^ rLebm ,OTsammenM 

"U^Nacii TS, L c, (mit den vicr Gayatris und den vier Trii^tubhs). 
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7* Nachdem er mit dem Verse: ^Entstehe, o Edler'' ^ den Lehm be^ 
riihrt und die Statte, wo er den Lehm gegraben hat, yerwischt hat, ^ 
giesst er auf diese Statte Wasser aus^ mit dem Verse: „Der Wind soli 
dich zusammenfiigen'' nimmt die Zipfel des schwarzen Antilopenfelles 
zusammen und umschniirt es ^ mit dem Verse: „W^ohlgeboren» mit dem 
Lichte'' ^ vermittelst einer von Flachs, Munjagras ^ oder Arka verfertigten 
Schnur. 

^ TS. IV. 1, 3. n. ^ Quelle ? (Talav. : mvtkhanam any ay a mrda 
samputyate samlpbhya). ^ Beruht auf TS, V. 1. 5. L ^ TS. IV. 1. 
4. a. ^Beruht’auf TS. V. 1. 5, 1. ^TS. IV. 1.4.b. ^Beruhtauf 
SBr, VI. 4. 3. 7 ; arkamayena auch M^., Hir. imd Vaikh. 

8* Dann steht er mit den heiden an Savitr gerichteten ^ Versen auf: 
„Stehe auf, du, der du schone Wege gehst"', ^^Aufrecht zu unserer Hilfe'' 

'Aus TS. V. 1. 5. 3. 2XS. IV. 1. 4. c, d. 

*9* Mit dem Verse: „Du bist der Keim, entstanden'' ^ bringt er das 
Biindel hin. 

^TS. IV. 1. 4. e. 

10* Mit dem Verse: „Sei fest mit festen Gliedern"' ^ legt er es auf den 
Riicken des Esels 

'TS. 1. c. f* ^Beruht auf TS. V. 1. 5. 4. 

11. Ober dem Lehm, wcnn er auf den Esel geladen ist, spricht el: den 
Vers: ,tSei giinstig den Nachkommen" '. 

' TS. IV. 1. 4. g. 

12. Ohne zueilen' kehren sie, wahrend der Adhvaryu die drei Verse: 
„Laut wiehernd soil der Renner weitergehen*' ^ ausspricht, (zur Statte, 
wo der Hochaltar geschichtet werden soil) zuriick. 

' Die Quelle hiervon (nicht in Hir. und Vaikh.) ist unbekannt. 
2TS. IV. 1. 4. h^k. 

13* Die Formel: „Wir bringen den aus Schutt herzustellenden Agni in 
der Weise der Angirasen'* ' spricht er iiber einera pefsonlichen Feind aus, 
dem er begegnet ; wenn er ihn nicht erblickt, so bezeichnet er ihn 
') TS. IV. 1. 2. i. Wgl. XVI. 2* 6. 

14* Nordlich vom Opferplatz ladet er in einer mit Matten umfriedigtcn 
Stelle ' mit den zwei^ Versen: „OKrauter,nehmtdiesen Agni entgegen'"^ 
den eingeschniirten Lehm auf Bliiten und Friichte tragende Krauter ^ ab 

' Beruht auf SBr. VI. 4. 4. 19. ^ Beruht auf TS. V. 1. 5. 10 am 
Ende. ^ TS. IV. 1. 4. 1, m. ^ Diese Zutat beruht wohl bloss auf 
den Wortlaut des Verses (m). 

XVL 4. 

L 2* Nachdem er das Biindel mit dem Verse: „Mit breiter Flache 

leuchtend” ' losgebunden ^ und mit den drei Versen: „Ihr Wasser 
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s»ejd wundervoll" ^ Wasser auf den Lehm geflo.sscn hat mtscht er niit 
den zwei Versen: ^Mitra, die Erde vcrcinigcnd” ^ die Vcrmischungs- 
substanrcn hinru und zwar: Abfalle einer IVummerstatte *** zerstossenc 
Kohlen von Bambus Reis!nil?^en au.sgekochten Saft von PaLv^ahoh 
zerstossene Kiescl \ Haare von der schwarzcn Antilope und Ziegenhaare \ 
imd was er sonst zur Fostigung angcmcssen erachtet, abcr nur bis zur 
Halfte ^ 

^TS; L 1 , 5. a. 'Beruht auf TS. V K 6 . 1 . 'TS.IV. 1.5. b-d, 
^ Ib. e, f. ^ Beruht auf TS. V. K 6 , 2 . ^Soauch Man.. Hir, Vaikh, 
^Quelle? ^ Beruht auf SBr. VI. 5. !. 1 . ^’VgLXV. 2 . 7, DerUmfang 
der hinzuzumischendcn Substanzen darf also nicht mehr als die Halfte 
des Lehmes betragen. Derseibe Ausdruck auch bei Hir. 

3. Nachdem er mit dem Verse: ..Die Rudras, die Erdezusammentragend*' ^ 
den Lehm zusammengedrangt hat iiberreicht er denselben mit den drci 
Versen; ..Die vereinigte, von den Vasus’* Mem Vcrfertiger (der Pfanne). 

*TS. IV, 1 . 5. g, ^Vgl samymiti von J>Br, VI. 5. L 9. 

IV. 1 . 5. h-k. ** Nach Talav. uberreicht der Yajamana den Lehm dem 
Adhvaryu oder der Mahi^i. vgl Sutra 5. 

4* Nachdem er mit der Formel : ..Makhals Haupt bistdu** * den Lehm 
2 u einem Klumpcn gemacht hat, bcriihrt er mit der Formel i MDesOpfers 
zwei Piisse seid ihr * ^ das schwarze Antilopenfell und das Lotosblatt, oder 
C£V dcClckt mit den beiden Daumen auf den Lehm I 
^ ^TS. IV. 1. 5. I nh. m. Wgl. XV. 2. 14. 

5* Mit den vier Formeln ; ..Die Vasus sollen dich mit dem Gayatriversmass 
verfertigen'' ’ verfertigt die erste Gemahlin des Opferveranstaiters ^ die 
Pfanne, wenn dieser mehrere Gattinnen hat ; wenn er nur eine hat. macht 
es der Adhvaryu. 

^TS. IV. L 5. n. ^Nach $Br. VL 5. 3. 1 verfertigt die erste 
Gemahlin die isfaka und vgl. damit Ap. XVL 5. 4. Die iibrigen 

Bestimmungen nur noch bei Hir. 

6 ^ Uber die Pfanne. wahrend sie angefertigi: wird. spricht der Opfer- 
veranstalter dieselben Formeln aus. 

Die Pfanne soil drei ^ oder fiinf ^ oder eine unbegrenzte Anzahl 
Aufsitze haben, viereckig oder rund sein, eine Spanne hoch eine Elle 
in die Quere^. einen Klafter ringsum messen^. oder von unbegrenztem 
Masse* sein. 

'So TS. V. 1 . 6 . 4. 2 So Kith. XXIX. 6 : 7, 10 . ^So TS. l.c 
Mo MS. IIL 1 . 7: 9. 7. ^So MS. 1 . c 2 . 6 . * So Kith. Lc.z. 14. 

84 Fiinf Spannen oder von dem Mass eines Pfeiles soil die Pfanne sein, 
wenn es fiinf Opfertiere gibt. ' so lehrt das Vsjasaneyaka 

'Vgl unten XVL 7. 1. ^Nl das SBr. VL 5. 2 . 10. 
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10. Oder er macht die Pfanne achteckig. 

11, a. Neuneckig mache er sie, wenn das Opfer fur jemanden. dargebracht 
wird, der seinen Feind durch Behexung schadigen will.’ * 

’) Aus TS. V. 1.6. 4. 


XVI. 5. 

11. b, 1. Zwei Fingerbreiten unterhalb der Offnung macht. er mit der 
Formel : „Du bist der Gurt der Aditi” ’ einen Gurt 
’ TS. IV. 1. 5. o. ^Vgl. XV. 3. 3. 

2. An der Stelle, wo die Ecke und der Gurt zusammentrefFen, bringt er 
zwei vier sechs ^ oder acht ’ Briistc (d. h. Erhohungen in der Gestalt 
von Brustwarzen) an. 

' So TS. V. 1. 6. 4. 2 So Kith. XIX. 7; 7. 15. 

3. Nachdem er mit der Formel : Aditi soli deine Offnung ergreiten " 
eine Offnung angebracht hat ^ stellt er ^ mit dem Verse: ,,Als sie die 
grosse Pfanne gemacht hatte'' ^ die jetzt verfertigte Pfanne nordlich auf 
Kiesel hin und vertraut sie dem Mitra an mit der Formel : ,,Mitra, diese 
Pfanne iibergebe ich dir, damit sie nicht zerbreche. Nicht soil sie zerbrechen'' 

^ TS, IV. L 5. p. 2 So TS. V. 1. 6. 4. ^ TS. IV. 1 . 5. q. ^ Formel 
und Handlung nach MS, III. 1. 8: 10. 18 oder Kath. XIX. 7 : 8. 1?. 

4* Wer die Pfanne verfertigt K der stellt von demselben Lehm ^ ohne 
Spruch auch den Asadha ^ genannten, viereckigen, mit drei Linien geritzten ^ 
Ziegel her. 

^Vgl. XVI. 4. 5. 2 Nach MS. III. 2. 6: 25. 18, Kath. XX. 6: 
25. 19 Oder Sfir. VI. 5. 3. 1. Wgl. unten XVI. 24. 12. 

5. Mit den sieben ^ Formeln: „Die Vasus sollen dich rauchern mit 
dem Gayatriversmass’" 2 , rauchert er ^ die Pfanne vermittelst getrockneten 
Pferdemistes K 

'Beruht auf TS. V. 1. 7. 1. 2TS. IV. 1. 6. a. 

6* Vermittelst des Mistes eines Hengstes, nach einigen h 

^ So die Manavas: MS, III. 1, 7; 9. 14; vgl. oben XV. 3. 17. 

7* Beraucherung und Backen flnden am Garhapatya statt ^ 

^ Quelle dieser Aussage unbekannt. 

8* Nachdem er mit der Formel : ,,Dic Gottin Aditi soil dich'' ^ vor 
dem Garhapatya eine Grube gegraben 2 und diese mit rotbrennenden 
Substanzcn bestreut hat stellt er mit der Formel i „Die Gattinnen der 
Gotter sollen dich" die Pfanne in dieselbe. 

^ TS. IV. 1. 6. b. 2 Das Graben nach TS. V. 1. 7. 1. ^De: 
selbe Ausdruck auch Hir. ; die Tatsache nach SBr. VI. 5, 4. 3. 
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9. Nachdem er ohne Spruch dann auch den A.sadhaziegel hinzugelcgt ' 
und alles mit rotbrennenden Substanzcn bedeckt hat. bringt er mit den 
Viet Formcln: ..Die gbttlichcn Dhiijarias sollen dich" ^ Feucr iibcr die 
Pfanne an. 

' Nach $Br. 1. c. ^TS. IV. 1. 6. c. 

10. Mit den drei an Mitra gerichteten ' Formcln und Versen ; ..Mitra, 
brcnne dicse Pfanne” wartet er der Pfanne, wahrcnd sie gcbrannt 
wird. auf 

’ Vgl. TS. V. !. 7. 3, wo jedoch der Singular rnaittiyS. ^TS, 
IV. 1. 6. e— h. * Der Ausdruck wohl nach SBr. VI. 5. 4. 10, vgl. 
ofaen XV, 3. 4. Talav.: upacarati jvalanadibhit a pakSt. 

11. Nachdem er die Pfanne, wenn sic gebrannt ist, mit dem Verse: 
„Gott Savitr sol! dich herausschaffen” ' aus der Grube entfcrnt hat und 
mit dem Verse : „Nicht fallend, o Erde. fiiilc die Hiramelsgegcnden" ^ 
nordlich auf Kieseln hingestellt hat, vertraut er sie mit der Formd: 
„Mitra, ich ubergebc dir dicse Pfanne. damit sie nicht zerbrcche. Nicht 
soil sie zerbrechen", dem Mitra 

‘ TS. IV. I. 6. i. Ib. k. ’Der letztc Teil dieses Siitra nach 
MS. in. 1. 8: 10. 18. Kath. XIX. 7: 8. 17 oder SBr. VI. 5.4. 14. 

12. Ohne Spruch entfernt er den A^adhazicgel (nachdem er gebrannt ist). 

XVI, 6. 

1. Mit den vier Formeln: „Die Vasus sollen dich mit dem GSyatri- 
versmass vollgiessen" ' giesst er die Pfanne mit Ziegcnmiich voll *. 

'TS. IV. 1. 6. 1. ^Beruht auf TS. V. 1. 7. 4; n. b. ajak?ira 
alle Brahmapas des Schw. Yajurveda, ajS^ Ap. Hir.; chSgS'^ Baudh. 
Vaikh. 

2* Dann geht er mit sicben oder einundzwanzig ' Bohnen in der 
Hand, um einen Menschenkopf zu holen, der von einem VaiSya oder 
K^atriya herriihrt, welcher dutch einen Pfeil (im Kriege) oder durch den 
Blitz getStet wotden ist. 

' Nur diese 2^hl erlaubt das BrShmaija (TS, V, 1. 8. I), so auch 
das Kith. (XX. 8: 27. 1). Der merkwardlgc Ritus mit den Bohnen 
geht den Minavas und Vijasaneyins ab; im Kith, flindet er splter 
seinen Platz. Die Provenienz des Menschenkopfes wird in den 
Brlhmaijias nicht angedeutet. Mit Ap. stimmen Hit. und Vaikh. 
iiberein, Man. Srs. hat ebcnfalls: i^ahatasyS^nihatasya oS, Nach 
Baudh. ist cs das Haupt eines in der Schlacht gefallenen VaiSya. 

3, Nachdem er die Bohnen in der Nihe (des Kdrpcrs) hingeworfen 
hat', haut er den Menschenkopf ab mit der Formel: „Der du hierbist, 
dem dir dieses Haupt angehort, durch dieses Haupt sollst du dort^ im 
Besitze dnes Hat^tes sein”® und legt dann an die Stelle'* des Kopfes 
dh^ sicbcnfach durchl^cbertcn * Ameisenhaufen '* niedier 

'Besuht auf KMiiv XX* 8: 27. 1, {sirasi mSsSn nyupya, TSlav.). 
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Kin jener Weir Jamasmim Hoke) Hir, ^ Kath. XXXVIIL12: 113. 
14. ^atinidadhati aus TS. V. 1. 8. 1, auch das andere aus 
dieser Quelle. 

4* Er singt, wahrend er rechts um das Haupt herumgeht, die drei 
an Yama gerichteten Verse ^ *sya kausthya u.s.w. 2 . 

' Beruht auf TS. V. 1. 8. 2. ^Die drei Verse (TA. VI. 5. 2), 
mit cinig«n leichten Varianten, auch Kath. XXXVIIL 12: 113. 8^13. 
Auch Hir. gibt die Verse ganz. 

5* Er fliistert (diese Verse), wahrend er (den Menschenkopf) herbei-- 
bringt, nach einigen K 

^ Also bei de^ in Sutra 6 zu erwahnenden Handlung. Hir, hat 
wie Ap.; panvyaharan japafity e/ce, Vaikh. Wer diese „einigen'' 
Sind, ist n^cht sicher, vielleicht die Manavas: srs. VI. L 2. 26. AJs 
Yamagathas verwendet Baudh. ahar ahar nauamanah etc.: TA. 
VL 5. 3, ^ * 

6* Nachdem er mit der Formel: „ Dieses moge zxi unserem Genuss, 
zu unserem Vorteil sein ^ den Menschenkopf genommen hat, bringt er 
denselben herbei mit dem Verse: „Komm herauf, Agni, aus der Mutter 
Erde"' 

^ Aus Kath. XXXVIIL 12: 113. 15. ^Der Vers hier abgekiirzt 
gegcben, weil er schon friiher (V. 9. 8) ganz mitgeteilt war. Er ist 
in diesem Zusammenhang wohl ebenfalls dem Kath. (l.c. z. 16--17) 
cntnommen. " * , * 

7* Mit den drei Versen: „Dreimal geht Agni, wie ein Wagenkampfer, 
um das Opfer herum, den Gottern den Labetrunk zufiihrend. — Der 
Herr der Kraft, der Weise u.s.w, -- Gott Agni, der Besieger der Un- 
holde, der Verscheucher der Plagen ist herum gegangen, vertreibend 
alle Feinde, verbrennend allerwege die Unholde*' ^ umzirkelt er mit einem 
Feuerbrande, dreimal von links nach rechts herumgehend, den Menschen- 
kopf, beschmiert ihn mit Lehm ^ und legt ihn (fiir spatere Verwendung 
nieder. 

^ Die drei Verse sind alle dem Kath. XXXVIIL 12: 114. 8-11, 
14—15 entnommen. Der zweite wird mit den Anfangsworten ange- 
geben, weil TS. IV. 1. 2. t vorkommend. Der erste Vers auch 
TBr, IIL 6. 4. 1, aber oifFenbar nicht nach dieser Quelle zitiert. 
^ Das Bcschmieren beruht auf TS. V. 7. 10. 2. ^ Vgl. unten XVL 
26. 13 fgg. 


XVL 7. 

1 , 2 . Die Opfertiere, welche unverschnitten ^ sein miissen, sind den 
Agnis, dem Kama ^ zuzueignen und darzubringen. Nachdem er einen 
ungehornten fiir Prajapati bestimmten Ziegenbock ^ herbeigetrieben und 
angebunden hat, und darauf ein Ross, einen Stier, einen Widder und 
einen Ziegenbock, sagt er (nl. der Hotr) als Samidhems einundzwanzig ^ 
oder vierundzwanzig ^ Verse ohne Wiederholung her, und zwar die elf 
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(aus dem zugrunde licgenJcn Opferparadigma) bekannten '' und dazu die 
besonders fur den Hochaltarbau yeltenden zchn, dcren erster anfangt; 
„D’ic fahre, die Jahreszeiten, sollen dich, o Agni, wachsen machen" '. 

' Beruht auf TS. V. 5. 1. 1. '’TS. V. 1, 8. 2 und V. 5. 1, 1 

und MS. III. 1. 10; 1 3. 5 haben bloss; ,.den Agnis", Hath. XIX. 
8 : 9. 3 aber agnihhtjdh kdmchhyuh pasava tilahhyante. 7'aiav.: 
prajapataije juxtam npakarotmhj agnihhyah katnayn tva Justam 
upakaromiti. ’ Dcr eigcntlich allein rite geopfert wird nach der 
einen Ansicht, vgl. XVI. 8. 2. Der imgehdrntc Bock nach TS. V. 

5. 1. 2-3. 'Beruht auf TS. V. 1. 8. 5. "Vgl. Bern. 2 zu II. 
12. 2. 'TS. IV. I. 7 {zchn Verse). 

3. Der Vers r%o agne ' (tritt ais vorletzter auf) wenn man einund- 
zwanzig Samidhenis anwendet. 

’ SV. I. 93 (mit Vadanten). ' Von den fur das Cayana bestimmten 
zehn Versen TS, IV. 1. 7 kommen bci Ap. nur neun zur Verwendung. 
da entweder h oder i ausfallt. Statt dieses au.sgefaliencn Ver.ses tritt 
nun SV. I. 93 auf. Dies ist dadurch veranlasst, dass Ap. (vgl. unten 
Sutra 5, 6) dcr Maitr. S. folgt. 

4. Wenn es vierundzwanzig Samidhenis geben soil, so kommen ais 
Zusatzversc vor dem Schlussversc die drei da.s Wort „ Wasser" cnthaltenden ' 
Verse hinzu; „lch habe, kraftig, die Beredaamkeit ergo.s.sen — der 
Wassergott von raschem Antrieb moge an meinem Liede Gefallcn flndcn 

in der Hoffnung dass das Kind der Wasser es schdngestaltet mache, 
denn er soil es gcnicsscn (1)^. Zusammen kommen die einen. herbei kommen 
die anderen, die Strome fiiilen das gemeinsamc Becken: und die.se.s heilc 
leuchtende Kind dcr Wasser umringen die kiaren Wasser (2) ’. Das Kind 
der Wasser hat ja die Static erstiegen, aufrecht, selbstherrlich, zu der StSttc 
der schragen (Wolken). Zu den beiden ihm so licben Statten geht er, 
Bescheid wissend, fain und wieder" (3) 

'Beruht auf MS. III. 4. 6: 52. 2. ^ Kath. XII. 15: 178. 17-18 
Oder MS. IV. 12, 4; 187 17-188. 1. ^tS. II. 5. 12. q. 'Em aus 
verschiedenen Teilcn zusammengefiickter Vers; statt dcssen hatHir. 
TS. II. 5. 12. p. Offenbar hat Ap. fiir die apsumaff-Verse die MS. 
im Auge. 

5, Fiir einen Kranken bringe er den Vers TS. IV. 1. 7. i an 

' Das ganze aus MS. III. 4. 6: 51. 16, vgl, Bern. 3 zu Sotra 3. 

6, Fiir einen nicht-Kfanken den Vers TS. IV. I. 7. h'. 

' Die beiden letzten Sotras gleichlautend in Hir und Vaikh., dcr 
aber anye^Sm statt anSmaySvinah bietet. 

7. Den das Wort „Licht" cnthaltenden Vers ' bringt er ais Schlussvers an 

'TS. IV. 1. 7. k. 2 Beruht auf TS. V. 1. 8. 6 am Ende. 

8, Zu dem Butterguss mit der JuhQ ' verwendet er den Vers: „Der 
Goldkeim entstand am Anfang” 

'Vgl, II. H. Ir ^TS. IV. 1. 8. n. Die Vorschrift beruht auf 
TS. V. 5. 1. 2. 
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9. Die Apriverse ^ fur die Voropfer sind die mit den Worten: „Aufrecht 
Sind seine Brennhdlzer” ^ anfangenden. 

^ So heissen die Yajyas bei den Voropfern des Tieropfers. ^ TS. 
IV, 1. &, a-m. 

10^ Als Einladungs- und Opferverse^ fiir die fiir Agni bestimmten 
Opfertiere ^ ^erden an Agni gerichtete Tristubhs ^ verwendet 

^ D, h. 1. fur das Opfer der Netzhaut; 2, fiir den Pa^upuroda^a ; 
3, fiir das Havis, ^ Also fiir die vier unter XVL 7, 1 genannten 
(ausser dem Bock fiir Prajapati), ^Beruht auf TS, V. 5. L L ^ Die 
Verse werden weder in der Samhita noch in Baudh, Ap. Hir. naher 
angegeben. Nur das Vaikh. Sutra deutet sie an, nL die seeks TBr, 
IL 8. 2. 3-5 (agne naya bis pra karavah) — MS. IV. 14. 3: 218. 
3-12. Talav. fiihrt TS. IV. 1. 3, k-m und IV, 4. 4 d-£ an, 

IL Fiir den fiir Prajapati bestimmten Ziegenbock sind es die seeks Verse: 
,^Die Grosse des Atmenden” u. s. w. ^ 

^ TS, IV, 1 . 8. o-t (u ist fakultativ), 

XVL 8, 

12-2* Oder aber man legt, nachdem man den getdteten vier fiir Agni 
bestimmten Opfertieren den Kopf abgehauen kat, diese fiir spater ^ kin, 
nachdem man dieselben mit Lekm beschmiert hat^, und wirft die Riimpfe 
ins Wasser. Es keisst ja in der keiligen Uberlieferung : „Er beendigt das 
Opfer mit dem fiir Prajapati bestimmten Ziegenbock*' 

Wgl. XVL 27. 7. ^Beruht auf TS. V. 7. 10. 2. ^aIso, statt 
die fiinf XVL 7. 1 erwahnten Tiere rite zu opfern, wird bloss der 
prajapatya aja geopfert; dies beruht auf TS. V. 1.8. 3. Das Weg- 
werfen der Riimpfe ist in den Worten paryagnikrtan utsrjati impliziert. 

3* Oder aber er bringt ^ statt aller diescr (fiinf Opfertiere oder statt des 
fiir Prajapati bestimmten Ziegenbockes) einen weissen^,ungehorntenZiegen- 
bock dem Vayu niyutvat dar. 

^ Auch diese Alternative beruht auf dem Brahmana (TS. V. 5. 1. 1). 
^Nach MS, in. 1. 10: 13. 11 oder Kath. XXIX. 8 : 9. 1 2 oder SBr. 
VL 2, 2, 6. Die drei Alternativen auch SBr. (1. c. 15): ato yatamad 
asya karmopakalpetaite panca pa&ava eua esa va prajapatya esa 
vU niyutmtiyah u.s,w, 

4 * Als Einladungs- und Opferverse fiir das Opfer des Netzes werden 
Verse verwendet, die die Worte „Vayu" und „weiss'' enthalten L fiir das 
Opfer der fiir die Getter bestimmten Teile^, Verse, die die Worte,, Vayu*' 
und „Niyut" enthalten^ 

^ Beruht auf TS, V. 5, L 2. ^Ist daivata hier zusammenfassender 
Ausdruck fdr puro(jSsa und havis ? ^ Die seeks anzuwendenden Verse 
werden von Baudh. und Vaikh. angegeben: TBr. IL 8. 1. l-2:pn;o 
*nnam bis B no niyudbhih = MS. IV, 1^ 2 : 216. 16-217. 6. So 
auch Talav. 

Verb. Afd. Letterkunde (Nieuwe Recks) Dl. XXVI. 


D2 
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5. Nachdcm er den Kopf die^c.s fiir Vavn hc.stimmtcn Tieres ahgehauen 
und mit Lchm beschmiert hat. legt er ihn fiir spiiter hin. 

6. Es ist in der hciligcn Uberlieferung gesagt ' und da.s dort Ge.sagte hat 
hier Geitung : „Soll ein fiir Vayu odcr cin fiir Prajapati he.stinimter Bock 
angewendet werden’" Wenn er einen fiir Vayu bestimmten anwendete, 
so wiirde er Prajapati vernachlassigen : wenn er einen fiir Prajaprtti be- 
stimmten anwendete, so wiirde er Vayu vernachliissigefi. Indem da.s 
Opfertier fiir Vayu be.stimmt wird, vernachlassigt er Vayu nicht. indent 
der Purodasa dem Prajapati dargcbracht wird, vernachlassigt er Prajapati 
nicht; indent dieser zwolfschiissclig ist*, vernachlassigt er VaiSvanara nicht. 

■Nl. TS. V. 5. 1. 3. ^Vgi. Baudh. XXIV. 10: 193. 5-7. 

7. Als PaSupuroda^a zu diesem fiir Vayu bcstimtnten Ziegcnbock bringt 
er einen auf zwdlf Schiisselchen zu bereitenden fiir Agni vaigvanara 
bestimmten dar'. 

'Beruht auf Kath. XIX. 8 : 9. 20 oder MS. ill. 1. 10: 13.9od&r 
SBr. VI. 2. 1. 35. Hir. : raisiKmarah pra/ap.ifi/o v,i dv.uJa.stikapahh 
pasoh parodtiso bliin\iti. 


8. Noch einigen ' i.st, welcher Gottheit immer das Opfertier hei der 
Altarschichtung dargcbracht wird. der zugehorige zwolhschiisselige Opfer- 
kuchen fiir Agni vaiSvanara zu bestimmen. 

' Die Kathas. vgl. Kath. 1. c. 


9. Nachdem er dicsen fiir Agni vaiSvanara bestimmten Opferkuchen 
geopfert hat, soil er ein Jahr lang kein Fleisch essen, keiner Frau beiwohnen, 
nicht auf einem erhohten Lager (sondern auf dem Boden) ruhen 

’ Diese Bestimmung nur bei Ap. und Vaikh. Sie gilt woh! fur den 
ball, dass das Feuer in der Pfanne ein Jahr lang getragen wird. Man 
bedenke, dass Agni vaiSvanara das Jahr ist. Die Bestimmung ist von 
Ap. unmittelbar dem SBr. (vgl. die Bern, zum nSchstfolgenden Sutra) 
Oder einem veriorenen Brahmana des Schwarzen Yajurveda entnommen. 

10. Oder aber er darf Fleisch essen und auf einem erhohten Lager 
ruhen, wohne aber keiner Frau bei, so wird in dem Brahmapa der 
VSjasaneyins gelehrt 

' Nl. in SBr. VI. 2. 2. 39. 


11. Nachdem er alles vcrrichtct hat. was der Wcihungsi$ti voran- 
geht , bringt er die die Weihung einleitende welche drei Opfer- 
gaben umfasst, dar. 


Also das Herstellen der Hiitte (sSlS), die Apsudik§§. ^Beim 
Agm§toma umfaSst diese I§ti (ygl. CH.§15) einen elfschiisseligen 
oKuS r Cayana : 1 . einen elfschusseligen 

2r Adit? T Visnu. 2. einen cSru 

™ Aditi, 3. (vgl. aber Sutra 12) einen zwolfschusseligen Opferkuchen 
fur Agni vaiSvSnara, vgl. TS. V. 5. 1. 4-6. piericucnen 

12, Die dritte Opfergabe: den zw6lfschusseligen Opferkuchen fiir 



XVL 9. 4. 


Die Schichtung des Hochaltars 


19 


Agni vai^vanara bringt cr vorher ^ dar fiir einen, der nicht ein voiles 
Jahr den Agni tragt 

^ Also nicht an dritter, sondern an erster Stelle. ^ Beruht auf TS, 
V. 5. 1* 6: ,,Agni vaisvanara ist das Jahr; er erreicht dadurch in 
mystischer Weise das Jahr"’. 

13* Nachdem er die Handlungen verrichtet hat, die den Diksaspenden 
vorangehen,* verrichtet er erst die fiinf beim Agnistoma geltenden 
Schmalzspenden mit den Formeln: ,,Der Absicht, dem Antrieb, dem 
Agni, svaha'’ u*s.w. ^ und dann die fiir die Altarschichtung vorgeschrie- 
benen sechs: „Der Absicht, dem Agni” u.s,w. zum siebenten eine 
VollIdfFelspende mit dem Verse: „Alle des fiihrenden Gottes” u.s,w* 

'VgL CH. § 16, Ap. X, 8. 5. ^TS, IV, L 9. a, ^TS. L c b, 
Zum Ganzen vgL TS, V. L 9. 1, aus welcher Quelle aber nicht 
hervorgeht, dass auch die Spenden des gewohnlichen Agnistoma erst 
verrichtet werden. In Baudh. fehlen sie denn auch, und dasselbe 
gilt fiir die Manavas und Kathas, Ap. folgt dem SBr. (VI. 6. 1. 14). 

14* Wem er wiinscht, dass er vor der Zeit sterbe, fiir den opfere 
er, nachdem er alle Formeln hintereinander hergesagt hat, einmal. „Er 
verwirrt seine Hauche, er wird taub”, so wird in der heiligen Uber- 
lieferung gelehrt h 

^ Nl. in der MS. III. 1. 9: 11. 10; diese Quelle hat aber: „Wem 
er wiinscht, dass er taub werde”. 

XVI* 9* 

1 * Ein Jahr lang tragt er ^ (d. h. derjenige, fiir welchen die Altar- 
schichtung verrichtet wird) als Geweihter das Feuer in der Pfanne, oder 
drei Tage, oder sechs, oder zwolf^. 

Un der unten, XVI. 10. 8 fgg. angegebenen Weise. ^ Die Zeit- 
bestimmungen nach TS. V. 5. 2. 5—7. 

2. Wer das Feuer in der Pfanne kiirzer als ein Jahr tragt, der be- 
geht eine wunde Schichtung, so sagen einigeh 

^ NL die Kathas: Kath. XXII. 10: 66. 16. Schroeders Bemerkung 
zu dieser Stelle ist verfehlt. 

3* Im Brahmana ist gesagt ^ und das dort Gesagte hat hier Geltung : 
„Durch die Weihung des Agni erreichten die Gotter die Viraj; drei 
Tage soli er ein Geweihter sein (d.h. soil die Diksa dauern); dreifussig 
ist die Viraj: er erreicht die Viraj. Sechs Tage soil er u.s.w. (dann 
folgen verschiedene Zeitangaben, die damit schliessen, dass die Jahres- 
frist zu empfehlen ist). 

1 TS. V. 6. 7. 

4* Nachdem er von der Diksa diejenigen Handlungen verrichtet hat, 
die vor dem Ballen der Fauste erledigt werden*^, stellt er die Pfanne^, 
nachdem er sie mit einem Geflecht von Hanf^ oder Muhjagras (auf der 
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Innenscitc) bedeckt hat' niit den zwei ’ Versen: „Zerbrich doch nicht*' ^ 
an das Ahavaniyafcuer 

^ Vgl. CH. § 17 bis g. * Beruht auf TS. V. 1. 9.. 2, ^ Beruht 
auf SBr. VI. 6. 1. 2d und 23. Hir. hat upastl'nja .statt pracchadija, 
Vaikh.: ukhJijJm ^^akrtpirulem munjatrndmti satnpraktnja, vgl. Baudh, 
X. 13: 13. 1; abhyantaram pracchadya, Talav. TS. IV, L9. c, d, 

5, Mit der Formel *. ^Mitra, crhitze diese Pfanne*’ ' umgibt er sie 
von links nach rechts ^ mit gluhenden Kohlen, 

^ TS. IV. 1. 9, e. f, ^Zutat von Ap. ? Das Verbum parmddhe 
mag auf Kath. XIX, 10: 11, 1 beruhen, Hir, hat paritapatL 

6* Mit dem Verse: ,» Holz zu Speise habend, Schmahtrank schliirfend”’ 
legt er in die Pfanne aufgeritzten ^ Krumuka ^ den er mit Schmalz be- 
stricken hat und Munjagraser 

^ TS. IV, 1 . 9. g. ^ Was uUikhita ist. ist mir nicht klar; es ent- 
stammt dem Kath. XIX. 10: 11. 13; vicllcicht wird dcr Bast au?- 
geritzt, damit das Holz vom Fctte gesattigt werde. ’ Beruht auf 
TS. V, 1. 9. 5: kntmuka (Kath. und SBr. knmtka) ist Bezeich- 
nung einer roten Holzart: kntmtiko dhanustaksanajja (sic). Talav., 
dhammnah Dhii.; ..Bogcnhoiz ”? TS. 1. c. ajyenn samyattti, vgl. 
Baudh. Qjyasarnyutami dcr Wortlaut dcs Ap. beruht auf MS. III. 
1. 9: 12. 4. 

.7. In der heiligen Qberlieferung ist gc.sagt ' und das dort Gesagtc 
gilt hier: „Wcr ein GataSri ^ ist, fur den soli er das Feucr durch 
Bohrung (und nicht in dcr oben angegebenen Wcise) gewinnen und es in 
die Pfanne hincinlegen. Wer Wohlstand begehrt, dessen Feuer soil das 
in der Pfanne entstandcne sein, Wem er eincn Nebenbuhler ins Dasein 
zu rufen wunscht, fiir den soil er anderswoher Feuer holcn und es in 
die Pfanne hincinlegen. Aus einer Bratpfanne lege er das Feuer in die 
Pfanne fiir einen, der Speise begehrt", 

’TS. V. 1. 9. 4. ’'Vgl. Ap. I. 14. 9. 

8a, Aus dem Feuer, das von cinem Waldbrand stammt, hole er es 
fiir dcnjenlgen herbei, dem er wunscht, dass seine Herrschaft siegreich 
sci in einer stromreichen Gegend 

‘ Der Satz entstammt, jedoch mit einer Variante, der MS. III. 1. 
9t 11. 21, wo; prasenenSsya (prasena, Bedcutung?) tSpfram jSyu- 
kam sySt Dafiir hat Hir.: suro me rSsfra SjSgeta und Vaikh. hat 
beides: „yam kSmayeta . . . sUro me rSjSjSyeteti yam vS prasyan- 
dinySm bhUmySm asya rSffram jSyukam sySd iti. 

8b, Fiir einen der priesterliches Anschen begehrt, entnehme er das 
Feuer fiir die Pfanne einem brennemden Baumwipfel ’. 

Beruht auf Kath. XIX. 10: 11. 6 (hier aber svargakSmasya), 

• 8c, Einer Rostpfanne entnehme er es fur einen, dcr Speise begehrt 

j * cbensowenig wie Ap. bemerkt hat, dass 

didse Bestimmung schon in dem eignen BrShmaya gegeben war 
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(oben, Sutra 7). In Vaikh* fehlt sie, Sie ist dem Kath. XIX. 10: 

11. 5 (und vgl, MS. Ill, 1. 9: 11. 20) entnommen. 

9. Wenn er sich das Feuer mit einem besonderen Wunsche zurecht- 
macht b so setze er die Pfanne nicht ans Ahavanlyafeuer 

^ Wie in Sutra 7 und 8 dargetan. ^ Wortlich mit Vaikh. uberein- 
stimmend. Hir.: kamyam agnim kurvano nahavantye 'nupravvnjyat. 

10. Wenn das Feuer in der Pfanne erzeugt ist, so lasst er den Ahavaniya 
erloschen k 

^ Weil der Ukhya'-agni ihn ersetzen wird, vgl. XVIt. 15. 4. Ubrigens 
ist die altere Quelle von Sutras 9 und 10 nicht nachweisbar. Vgl. 
Man. ^rs. VI. 1. 3. 25. 

11. Mit dem Verse: ,tVon der fernsten Seite her'' ^ legt er ein Stiick 
Vikankataholz zum Feuer in der Pfanne 

^ TS. IV. 1. 9. h. ^ Beruht auf TS. V. 1. 9. 6. — Dass zu dieser 
Handlung dieser Vers dient, geht nicht aus dem.Brahmana hervor; 
MS. und Kath. weichen ab. Ap. folgt hier dem SBr. (VI. 6. 3. 1). 

12. Mit dem Verse: „Aus der fernsten Feme" ^ ein Stiick Samiholz 

^ TS. IV. 1 . 9. i. ^ Beruht auf TS. V. 1. c. Die drei anderen 
Brahmanas verordnen an zweiter Stelle Udumbaraholz. 

13. Oder umgekehrt k 

^ Also mit TS. IV. 1. 9. i das Vikankata, mit ib. h das Samiholz. 
So wollen es (vgl, aber Bern. 2 zum vorhergehenden Sutra) MS. und 
Kath. 

14. Vordem Feuer, wenn es in der Pfanne erzeugt ist, stellt er sich, 
indem er die drei ^ Verse: „Sitze du im Schosse deiner Mutter" ^ spricht, 
ehrerbietig hin. 

'Nach TS. V. 1. 9. 6. ^tS. IV. 1. 9. k^m. 

XVI. 10. 

1. Mit den fiinf Versen: „Wenn wir, o Agni, welches Holz immer" ^ 
legt er zum Feuer in der Pfanne ein Stiick Udumbaraholz das nicht 
mit der Axt abgehauen ist 

^TS. IV. 1. 10. a^e. ^ Beruht auf TS. V. 1. 10. 1. 

2. Tilvakaholz fiir einen Opferveranstalter, der seinen persdnlichen 
Feind durch Behexung schadigen will k 

1 Beruht auf MS. III. 1. 9: 12. 17. 

3. Mit dem Verse: „Mit den Fangzahnen die Rauber" ^ legt er ein 
Stiick ASvatthaholz auf^. 

ITS. IV. 1. 10. f. 2 Beruht auf TS. V. 1. 10. 2. 

4. Mit dem Verse: „Die Rauber in der Fren^de" k von Vikankata^, 
'TS. IV. 1. 10. g. 2 Beruht auf TS. V. 1. c. 
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5. Mit dem Vcr.se: ,AVer uns LlngUick brinyen will ^ von oamihoh 

^ TS. lV,f !. 10. h. ^ Beruhr auf TS. V. 1. c. 

6. Dcshalb soil man von cmem. der sich den Alrar hcbichtet. nichts 

Bo.scs reden, noch von einem, der das Fcuer in der Pfanne noch 

von einemt der den Ritus der Altarschichtun«j| kennt’. 

’ Erweitert aus MS. IIL 1. 9 : 12. 21. 

7. Indem er den OpfervcranstaUcr die heiden Verse hersagen lasst ’ ; 
..Gescharft ist mein Zauberwort”, „lch habe ihre heiden Armc erhoben” 
legt er zum Schlus.s zwei Stiicke Brennholz von Udumbara ^ zum Fener 
in der Pfanne, ohne selber einen Spruch zu sagen. 

^ Beruht auf TS. V. 1. 10, 2^3. IV. 1. 10. i, k, 

8. Dann hiingt er mit dem Verse : „ Wie die Mutter ihren Sohn, wird 
die Erde, die Pfanne, den aus Schutt hergcstellten Agni in ihrem Schosse, 
tragen. Ihn soil, mit den Allgottern, mit den Rftis vereint. Prajapati der 
Schopfer anschirren*' ’ die Feuerpfanne mit dem Fcuer an ein von Munjagras 
verfertigtes, aus sechs oder zwolf Strangen hergestclltes Tragband 

^ Der Vers ist eine Variante zu TS. IV. 2. 5. e, wo statt hharisifuti 
(Baudh, ; bibharti) iibhat und statt tjtumktn : luVnurirafu. ^ Die l^at- 
sachen beruhen alle auf TS, V. 1. 10. 5. 

Eine mit einundzwanzig Knopfen versehene b mit Fitden durchflochtene ^ 
Goldplatte * befestigt sich * mit dem Verse: „Die scheinende Goldplatte’* ^ 
der sitzende ^ Opferveranstalter um den Hals, mit den Knopfen nach innen 
und dreht sie dann urn, sodass die Knopfe nach au.ssen gekchrt sind \ 

^Beruht auf TS. V. L 10, 3. ^Beruht wohl auf SBr. VI. 7. 1. 6, 
^TS. IV. i. 10. L Beruht auf TS. V. 1. 10. 5. ’ Beruht auf Kath, 
XIX. 1 1 : 12* 15 und MS. in. 2, 1: H. 10* Hit: bahistannirbadhatn 
yajamSnomparyasyapratimuncate ^dhastannirb^dham sadayati. Vaikh, 
stimmt mit Ap. uberein. 

10* Mit dem Verse: ,»Alle Gestalten** ^ hSngt er (nl. der Opferveran- 
stalter) sick die Schlinge des Tragbandes urn den Hals 

*TS. IV* 1. 10, m, 2 Beruht auf TS, V* 1. 10* ^{smeyiprati^ 
muncate), 

ll* Mit dem Verse »,Nacht and Morgenrot'* ^ dariiber das schwarze 
Antilopenfell* 

'TS* IV. 1. 10. n, Dass der Vers zu dieser Handlung gehSrt, gcht 
nicht aus dem BrSihmana hervor. Hit. hat wie Ap* i Baudh. und Vaikh, 
nehmen TS. IV, 1. 10. m, n zusammen zu der in SCitra lOerw^hnten 
Handlung und lassen die in Sutra 1 1 erw^hnte verrichten, 

12* Nachdem er mit den Formeln : „Du bist der wohlgcfliigelte Falke" ' 
auf das Feuer in der Pfanne geblickt hat ^ steht er, mit der Pfanne, 
unter den Formeln: „Du bist der wohlgefiiigelte Falke*' ^ auf^, und 
macht^ indem er die Pfanne oberhalb des Nabels halt*, mit den 
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Formeln : ,,Dcs Visnu Schritt bist vier Visnuschritte ^ in ostlicher 

Richtung 

^TS. IV. 1. 10. o. ^Beruht auf TS. V. 1. 10, 5. ^TS. IV, 1, 
10, p. ^ Er hatte ja gesessen, vgl, Sutra 9, ^ Beruht auf TS, V. 

2. 1. 1. ^Beruht auf MS, III, 2, 1: 15, 11 oder Kath, XIX. 11: 
12. 23. ^TS, IV. 2. 1, a. »Wie oben: IV, H. 6, 

13^ Nachdem er den Vers : „Agni hat gebriillt'' ^ hergesagt hat wendet ^ 
er sich mit den vier ^ Versen: „0 Agni* wiederkehrender'^ nach rechts^, 

^ TS. IV. 2. 1 . b. 2 Beruht auf TS, V. 2, 1 . 2^3. ^ TS. IV. 2. 1 , cT. 

14* Nachdem er mit dem Verse: ,Jch lose den hochsten'' Mie Schlinge 
des Tragbandes losgelost hat^, bringt er ihn ^ (d, h, das Feuer in der 
Pfanne) mit dem Verse: »Jch habe dich gebracht'' ^ nach der Stelle zuriick, 
wo er die Visnuschritte angefangen hatte, und bringt ihm stehend seine 
Yerehrung dar ^ mit dem Verse: »,Der Grosse hat sich hoch erhoben zum 
Anfang der Morgenrote"' 

^ TS, IV. 2. 1, g, ^ Die Handlung, nicht ausdriicklich im Brahmana 
angegebent geht aus dem Zusammenhang deutlich hervor, vgl. SBr, 
VI, 7. 3. 8, 3 Beruht auf TS. V. 2. 1, 4. " TS, IV, 2, 1 . h, ' Welche 

Handlung dieser Vers begleiten solL erhellt nicht aus dem Brahmana ; 
daher nehmen Baudh. und Vaikh, ihn zu der vorhergehenden. ^TS. 

IV. 2, 1. i, 

15^ Wem er wiinschtt dass er die Herrschaft bekomme, an den denkt 
er im Geiste h 

1 Beruht auf TS, V. 2, 1, 4. 

16^ Innerhalb der Vedi ist ein von Udumbaraholz verfertigter Sessel 
hingestellt worden, dessen Kopfstiick und Langbretter eine Elle» dessen 
Fiisse eine Spanne messen, der mit Muhjagrasern (fiir den Sitz) durch^ 
flochten oder mit Brettern bedeckt und mit Lehm beschmiert ist h 

^ Vgl. oben X. 29. 7 und §Br, VI. 7. 1. 13 fgg. 

17, Auf diesen Sessel setzt er ^ mit den vier ^ Versen: „Setze du dich 
auf den Schoss dieser Mutter'" ^ das in der Pfanne beflndliche Feuer. 

1 Beruht auf TS. V. 2. 1, 5, ^ TS. IV. 1, 2. km, 

18 Oder auf Kies h 

^ So auch Hir, und Vaikh, Quelle? 

18 b. Nach einigen ^ setzt er es mit drei ^ Versen hin und bringt ihm 
dann mit dem das Wort hamsa enthaltenden vierten Vers^ seine Ver- 
ehrung dar"^. 

^ Wer sind die eke ? Nach MS, III. 2. 1 : 16. 7 und Kath. XIX 
11: 14. 3. werden nur drei Verse zum Upasthana verwendet, 

2 Also mit TS. IV. 1. 2. k-m, ^TS. 1, c, n# ^So haben auch Hir. 
und Vaikh. Obrigensist Garbe s Satztrennung unrichtig. vgl. XVI, 12. 5. 
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1. Mit dcm Vcr.se: „Durch welche.s Licht die Gottcr hinaufstiegen" ' 
setzt er das in der Pfanne befindliche Feuer in Flammcn ' mit Stiicken 
Brennholz, die cine Spanne lang sind *. 

' TS. V. 7. 2. c. ‘ Beruht auf TS. i. c. 3 (wo npa fchit. da.s auch 
Hit. hat). ’ Die Quelle dicser Zutat, die auch Hir. und Vaikh. haben, 
ist mir nicht bekannt. 

2. Standig flammt es '. 

’ Das bedeutet wahrscheinlich, dass das Feuer die ganze Zeit der 
Dik$a hindurch, zu den in den folgcnden Sutras genannten Zeit- 
punkten, in heller Flamme zu halten ist. Hit : sarfa jvalati, nicht bei 
Vaikh. 

3. Wenn fiir den Opferveranstalter die Zeit da ist. die Fastentnilch 
zu trinken so legt dicser mit dem Verse: „Herr der Speise, erteileuns 
Speise" ^ ein Stuck Udumbaraholz, nachdem cr cs mit der Fastcnmilch 
beschmiert hat, zum Feuer in der Pfanne ’. 

' Vgl, CH. §22 (urn Mitternacht). ^TS. IV. 2. 3. a, ’Die ritu- 
ellen Bestimmungen beruhen auf $Br. VI. 6. 4. 4 ; atha yad asmai 
vratam pcayacchaty atha vrate nyajya samidham tidadhsii, und vgl. 
§ 7, Nur audumbartm nicht in $6r. 

4. 5. Mit der Formel: „Auf Geheiss des Gottes Savitj- lege ich dich 
mit den Armen der ASvins, mit den HSndendes PQ?an, mitdem Gsyatri- 
versmass als die Nacht-Ijtaka hinzu : dutch diese Gottheit sitze du fest in 
der Weise der Angirasen" ’ legt er abends ein Stiick Brennholz zum 
Feuer in der Pfanne, und mit dcrselben Formel. aber, fiir „mit dem 
Gayatriversmass” „mit dem Tri^tubhvermass” und fiir : „als die Nacht- 
§tal«’' : .,als die Tag-I§taka” morgens’. 

’Die Formel diirfte dem Kath. XXXVIII. 12: 113. 21 fgg. ent- 
nommen sein, Genau so wie Ap. haben sie auch Hir. und Vaikh. 
Hir. hat upati^thate statt samidham SdadhSti. 

6. Mit dem elf’, zwolf^ oder dreizehn ’ Strophen uenfassenden Liede 
des VatsaprI welches anfSngt : „Aus dem Himmel wurde Agni zuerst 
geboren" stellt er sich in ehrerbietiger Haltung vor dem Feuer in der 
Pfanne 

’ So die TS. und das Kath. * So die MS. und VS. * Eine Rezension 
des Vatsapraliedes mit dreizehn Strophen ist uns unbekmint. ‘’TS. 
IV. 2. 2. a-1. SBeruht auf TS. V, 2. 1. 6. 

7. - Solange er das Feuer in der Pfanne trigt, macht er am Tage vorher 

die Visriuschritte ’, am folgenden Tage die Verehrung mit dem Vstsanra- 
licdc ^ w p. 

‘Vgl. XVI. 10. 12. ^Beruht auf TS. V. 2. 1. 7. 

f* 

8. So fortwahrend bis 2 um Kauf des Sotna* 
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9. Am Tage, an welchem der Soma gekauft wird ^ soli er beides 
zugleich verrichten, sowohl die Visnuschritte wie die Verehrung mit dem 
Liede. 

^ Also am aupavasathyam ahah, welches dem eigentlichen Soma^- 
opfer vorangeht und mit der Schichtung des Altars zusamm^nfallt. 
So hat denn auch Hir. : yad ahar agnim cesyamanah syat. Ap. hat 
die Vors<;hrift (vgL Hir*) beinahe wortlich der MS, (IIL 2, 2: 17, 1) 
entlehnt, 

10. Dann finden die Handlungen statt, deren erste das Ballen der 
Fauste ist k 

1 VgL CH, 17, h und oben XVI, 9, 4. Beruht auf TS. V, 2, 1,7. 

11 . Wenn in der Zeit, wahrend welcher das Feuer in der Pfanne ge- 
tragen wird, dieser Gott (d. h, Rudra) seinen Jungen (d, h, Kindern oder 
Kalbern) nachstellt, so lege er mit den drei an Agni gerichteten, das 
Ayort „Arzt'' enthaltenden Versen drei Stiicke Brennholz hinzu^: t,Wie 
ein Arzt fiihre, o Agni, zu uns die eigne Gestalt (d, h, das normale Wesen), 
o du, der du auf schwarzen Bahnen gehst ; du bist der von uns zu 
preisende Hotr (1), Sei du, o Agni, unser Arzt, der du den Gdttern die 
Opferspeise zufiihrst ; den Gottern die Opferspeise zufiihrend bist du (2). 
Als Arzte rufen wir dich, als Arzte wollen wir dich entflammen ; sei uns 
unter den Gottern ein Arzt (3)'' 

^ Beruht auf Kath, XXIL 12: 67, 16. ^ Die Verse auch bei Hir. 

und Vaikh, Sie miissen urspriinglich dem Kathaka angehort haben. 

12. Wenn er wiinscht, dass es Regen gebe, so lege er mit den drei 
an Surya gerichteten, das Wort „Strahr' enthaltenden Versen drei 
Stiicke Brennholz auf^: ,,Die hochkraftige Sonne taucht mit ihren Strahlen 
in das Wasser unten : gib acht, dem Lobsanger die Kraft mehrend(l). 
Sie, die mit ihrem Strahl des Himmels, der Erde Enden gemessen hat, 
hat die beiden Raume mit ihrer Macht gefiillt (2), Das Gewebe losend 
fahrst du mit den besten Rossen, abdeckend das schwarze Kleid, o Gott; 
die Strahlen der Sonne, abschiittelnd die Finsternis, wie ein Fell haben 
sie (die Finsternis) ins Wasser gelegt'' (3) 

^ Beruht auf Kath, L c, 194, 3, ^ Die drei Verse mit denselben 

Korruptelen auch bei Hir, und Vaikh,; der erste Vers aus der MS., 
der zweite und dritte aus dem Kath*, obgleich der letzte auch TBr, 
vorkommt. 


XVI. 12. 

13t Wenn er wiinscht, das es nicht regne (d,h, dass der Regen 
aufhdre), so lege er mit den drei an Surya gerichteten, das Wort 
,,Flamme'' enthaltenden Versen drei Stiicke Brennholz auf ^ ; „Es zeigten 
seine Lichter sich, seine Strahlen, iiber die Menschen, wie flammendes 
Feuer (1), Schnell, fiir alle sichtbar'’ u,s,w, (2), Weit schauend geht des 
Himmels goldne Platte auf, deren Ziel feme liegt, schnell und flammend; 
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|et 2 t sdlcn, durch Surva an^iefeucrl, die Leute ::tnhrcn Geschaffen j}ehen» 

ihre Arbeit verrichten ' {3)\h 

« 

' Bcruht aiif Kafli. XXII. 12: h9. 1. ’Dir Verse linden Mch. mm 
Tei! mit \^l^anlen, in dcin Kaih. fund .'•onst.l. Der rweite auch TS. 

1. d. 31. a, der dndc anch 'rBr. 11, S. 7. 3, aher von Ap. vielmchr 
unmittclbar dem Kath. eninommen. da dem 3, \'erst’ in diescm Texte 
der 2. Uidrsr.i/n) voran^icht. 

2. Wenn, wahrend da,s Fewer in dcr Pfanne fletragen wird, etwas 
von dem Be.sitztuni des Opfervcranstalter.s vcrloren geht. so soil er sich 
von dem Feuer hinstellen und iiber dcm.seihcn die vkr Verse aussprechen: 
„Agni, du wiederkehrender"; ..Agni, du Angiras"; ..Zuriick mit Kraft, 
zuriick mit Reichtum” 

‘Das Game aus dem Kath. XXII. 12; 68. 3. Die Verse .sind 
TS. iV. 2. 1. c-f. 

3. „Er komrat in den Be.sitz dcs Verlorencn" so wird in dcr hciligen 
Ubcrlieferung gelehrt 

' Kath. 1. c, 

4. An dem Tage an welchem er fortgehen will hebt cr mit dem 
Verse; ,.Es .sollen dich die siimmtlichen Gdtter aufheben" ‘ da.s Feuer 
mit der Pfanne aiif’ und stcilt cs mit den vier ' Versen; „Setzc dich in 
den Schoss diescr dcincr Mutter" ’ in cinen mit zwei Deich.sein ' ver- 
sehenen Karren, und zwar in dessen Vorderteil 

’ Nach Baudh. und Vaikh., wenn dcr Yajam.1na dutch Widcr- 
wSrtigkeit (ayogaksema) getroffen ist, oder wenn er anderswo als aiif 
dem Devayajana die Dik§a volizogen hat. Es ist dies das imnwShima 
der Vajasaneyins, vgl. Ind. Stud. XIII, S. 231. Der Ausdruck ent- 
stammt dem $Br. VI. 8. 1. 5. =TS. IV. 2. 3. b. ^ Beruht auf TS. 
V. 2. 2. 2. ■'TS. IV. 2. 1. k-n. ’ Beruht auf Kath. XIX. 12: 
H. 13. ®So auch Baudh. and Vaikh., nicht Hit. 

5. {Gleichlautend mit XVI. 10. 18. b). 

6. Nachdcffl er die beiden anderen Feuer jedes gesondert in einc irdene 
Schale gcschiittet und hinter dem in der Pfanne beflndlichen Feuer auf 
den Karren geladen hat zieht er mit dem Verse: „Gehe flammend 
vorwSrts, o Agni’’^ aus, 

‘Dies beruht wohl hauptsSchllch auf SBr. VI. 8. 1. 7: sthSlySm 
gSrhapatyam samapuSpacam BdadhSti, vgl. Baudh. X. 17: 16. 7 
fgg, Zur Handlung MS. III. 2. 2: 17. 5: jyoti^aiminaM samardha- 
yitvS pravSpagati (I. mit der Benarcs-Hs. : praySpayati). *TS. IV. 

2. 3. c. 

7. Wenn die Achse knarrt so fliistert er unmittelbar darauf den 
Vers ; „Agni hat gebriillt” 

' Beruht auf TS. V. 2, 2. 3, vgl. MS. III. 2. 2: 17. 6. ^TS. 
IV, 2, L d* 

8. Nachdem er auf dem Opferplatz ausgespannt und sich niederge- 
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lassen hat, legt er mi t dem Verse: „Verehret den Agni mit einem Scheite"' ^ 
ein rait Schmalz bestdchenes Stiick Brennholz zu dem abg^eladenen Feuer 
der Pfanne 

' TS. IV. 2. 3. d. 2 Beruht auf TS. V. 2. 2. 4. Dhurt fasst 
avasite etwas anders auf: avasite prayane samapta iiy arthah. 

9. Mit dem nachstfolgenden Verse, einer Tristubh h fiir einen 
Ksatriya 2 , mit einer Jagati fiir einen Vai;§ya 

'Also mit TS. IV. 2. 3. e. 2 Beruht auf TS. V. 2. 2. 4. ^ Be^ 

ruht auf Kath. XIX. 12: 15. 5. Im Kath. wird aber kein Jagativers 
hierfiir angegeben. Talav. gibt TS. IV. 4. 4. g an. Mit Ap. stimmt 
Hir. iiberein; Baudh. und Vaikh. erwahnen den VaiSya nicht. 

10. Wenn das Entflammen, das Vratamilchtrinken und das Sich-auf- 
dem^Opferplatz-niederlassen zusammenfallen, so legt er erst das mit 
Schmalz bestrichene Scheit auf 

' Vaikh. ist gleichlautend. Hir. hat deutlicher: indhane vratane 
dhyavasane ca satvasn samnipatitasu ghrtanusiktam prathamam 
adadhati. Das Indhana ist XVI. 11. 1, das Vratana ib. 3, das 
Adhyavasana XVI. 12. 8 erwahnt. 

11. Wenn sich Asche um das Feuer sammelt ' (und es zu ersticken 
droht), so begibt er sich mit der mit dem Feuer gefiillten Pfanne zum 
lifer eines Wassers 2 und hebt mit den folgenden zwei Versen das 
Feuer aus der Pfanne 2 : „Diesen aus gutem Mutterschoss hervorgekom- 
menen, wohlgemachten goldnen, tausendzackigen besteige, o BiifFel ; 
suche den von Siissem vollen Brunnen, o Wasserbehalter ; tritt in den 
Sitz des Meeres ein ^ Sauge an dieser Susses enthaltenden Brust der 
Wasser, die angeschwollen ist in der Mitte der Wasserfiache, o Agni; 
suche den von Siissem vollen Brunnen, o Wasserbehalter, und tritt in 
den Sitz des Meeres ein" ohne die Pfanne von der Schlinge zu ent- 
fernen Dann wirft er ^ mit den drei ^ Versen: „Ihr gdttlichen Gewasser, 
nehmet diese Asche entgegen" ^ die Asche ins Wasser 2 . 

' Ap.: abhinisTdet Hir.: abhisamsTdet 2 Beruht wohl bloss auf: 
apsa pravesayatu TS. V. 2. 2. 5 : die Quelle von ukhaya agnim 
uddhrtya finde ich nicht. ^ sukvtam Hir. ^ Der Vers nur in Ap. 
und Hir. ^ Der Vers mit der Variante madhumantam (TS. V. 5. 
10. e. hat urjasvantamjnur: in Ap. und Man. 5rs. ; Hir. verwendet 
TS. V. 5. 10. e. ^Quelle? ^Beruht auf TS. V. 2. 2. 4. ^TS. 
IV. 2. 3. f^h. 

12. Von der ins Wasser geworfenen Asche nimmt er (mit dem Finger 
eine geringe Quantitat) zuriick driickt diese aus 2 , legt sie mit den zwei ^ 
Versen : „Errefchend mit der Asche" ^ in die Pfanne zuriick, und kehrt 
vom lifer zuriick^ mit den zwei Versen: „Zuruck mit Kraft, zuriick mit 
Reich turn" 

'Beruht auf SBr. VI. 8. 2. 6. 2Qu0ii0? Nm- noch bei Vaikh. 
^ jyotismattbhyam, TS. V. 2. 2. 5. ^ TS. IV. 2. 3 i, k. ^ Beruht 

auf TS. V. 2. 2. 5. "TS. IV. 2. 3. 1, m. 
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13. Das in dcr Pfanne befindliche fvuer setzl er wiecier in hellc 
Flammen ^ mit ciem Verse: .AViedcrum sollen dich die Adityas, die 
Rudras, die V<isus. entflammen’' 

^ Beruht auf TS. V. 2. 2. 6. ' TS. IV. 2. 3. n. 

XVI. 13. 

1- Mit den zwei das Wort „achten’" enthaltendcn ^ Vcrscn : ..Achte”, 
»,Achte du tiichtig'* ^ stellt cr sich ehrcrbietig vor * dem Feuer in der Pfanne. 

^ Der Wortlaut nach MS. IIL 2. 2: 17. 15. die Tatsache nach 
TS. V. 2. 2. 6, 2 TS. IV, 2, 3. o, p. 

2* Notwendig ist das Inswasserwerfen der Asche fiir den Opferveranstal* 
ter, wenn er sich der Weihc untcrzogen hat {.,ein gewcihter" ist), nachdem 
die Ziegcl schon angefertigt sind. Wenn sie noch nicht angefertigt sind. 
so wird die Asche zur Vermischung verwendet K 

* Um den Ziegeln gros.sere Festigkeit beizubringen, vgl. XVL 4, 
U 2. Hir, stimmt nahezu mit Ap. uberein. Vaikh. : cfaf saream 
krtilsv isfakdsu. Die lezte Vor.schrift beruht wohl auf MS. 111,2. 2: 
17, 13: isfakki na samyntjdt (sc, hhasnumd), 

3. Wer Vieh begehrt, lege die ausgehobcne Asche in den Kuhmist 
in seinem Viehstall K 

^Offenbar nach MS. III. 2. 2: 17. 12. Weil Ap, Hir, und Vaikh. 
alle pmT^e bieten, wird MS. wohl auch so zu verbessern sein (state 
putT^m), Der Fehler muss dann aber sehr alt sein, da auch Man, ^rs. 
VI. 1. 4. 31 punsam hat. 

4, Ins Wasser streue sie ein Umherwandernder (auch wenn er schon 
geweiht ist) L 

'So auch Hir, und Vaikh., und vgl. Man. its. VI. 1. 4. 32. Die 
Absicht dieser Vorschrift ist nicht recht deutlich, vgl. die dunkle 
Stelle TS. V. 2. 1. 6 und MS. III. 2, 2. : 16. 15 fgg. 

5* Wenn der Opferveranstalter die Dik^a (bereits) tibernommen hat* so 
fertigt der Adhvaryu, wenn jener einen dec Dik^termine vom Monat 
aufwSrts einhalt L vorher die Ziegel an; wenn er die Diks5 noch nicht 
unternommen hat* dann an einem der anderen Termine nach dem Opfer 
dcs fiir PrajSpati (oder des fCir Viyu) bestimmten Bockes 

'D, h, ; wenn die Dik^i einen Monat dauert (TS, V 6, 7. 3), in der 
ersten HSlfte dieses Monats; wenn vier Monate, wShrend der ersten 
2 wei Monate u. s. w. ^ D. h* ; wenn die Dik^ drei. sechs, zehn Tage 
U.S.W. (TS. 1. c. 1-2* und oben XVL 9. 1-3) dauert. ^Zu diesem 
Opfer, das sogleich am Tage der Anfertigung der Pfanne stattfindet, 
vgl, XVL 8, 2, vgl. auch M5n. ^rs. VL 1. 4. 36: „er verfertige die 
Ziegel nicht. ohne das Tieropfer fiir Prajapati verrichtct zuhaben*'. 

6* Er verfertigt die Ziegel von Lehm, im Masse eines Fusses, einer 
Elle* des Schenkelknochens des oberen Riickgrats; er ritzt sic tails 
mit einer geraden Linie, teils mit einer nach rechts hcmm gezooenen Linip 
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teils mit einer nach links herum gezogenen Linie^ teils mit drei Linien, 

^ VgL §Br. VIL 7. 2. 17. Nach Hir. sollen sie, abgesehen von drei 
kreisformigen, viercckig und avisama (Bedeutung ?) sein. Zu den Massen 
vgl SuIHasutra XL 3 (Z.D.M.G. LVL S. 362). Vgl. auch unten, 
XVL 33. 8^34. 2. 

7. Vermittelst eines durch Bohren erzeugten Feuers werden sie gebrannt 
bis sie gliihen'. 

8. Sic miissen ohne Bruch sein L 

' Vgl SBr. VIIL 7. 2. 16. 

9. Einen angebrochenen, schwarzen L und einen mit einem (nicht 
zulassigen) Merkmal versehenen Ziegel lege er nicht auf. 

^ Vgl. SBr. 1. c. und unten XVIL 22. 5. 

10. Die nicht von Lehm verfertigten (,aber dennoch) Ziegel (genann- 
t<n) sind : das Lotusblatt \ die Goldplatte der goldne Mensch die zwei 
Sruc die sieben natiirlich perforierten Kieselsteine die goldnen Ziegel 
die fiinf Schmalzziegel das Durvabiischel die Schildkrote der Morser 
der StosseP®, dieWanne^L dieSteine^^» die Kopfe der Opfertiere und 
der Schlangenkopf 

^XVI. 22. 2. 2 XVL 22. 3. ^ XVL 22. 3. ^ XVL 22. 4^5. 

5 XVL 23. 1; XVIL 1. 12; XVIL 3. 8; XVIL 7.3. ^ XVL 23. 8, 
29. 1; XVIL 1. 14, 4. 1, 7. 2. ^XVII. 5. 7. « XVI. 24. 1. 
9 XVL 25, 1. '^XVI. 26. 1 fgg. '^XVL 26. 5. '^xVIL 9. 5. 

XVL 27. 7 fgg. i^XVL 27. 22, 

11 . Einen bis zum Knie reichenden und aus tausend Ziegeln bestehenden 
Hochaltar schichte sich ein Opferveranstalter, der zum ersten Male 
schichtet, einen bis zum Nabel reichenden und aus zweitausend Ziegeln 
bestehenden, einer, der zum zweiten Male, einen bis zum Mund reichenden 
und aus dreitausend Ziegeln bestehenden, einer, der zum dritten Male 
schichtet i ; jeden folgenden immer umfangreicher 

1 Dies beruht auf TS. V. 6. 8. 2'-3 ; asyadaghna statt gvwadaghna 
des Brahmana auch bei Hir. ^ Diese Zutat nur bei Ap. 

12. Nach dem Brahmana der Vajasancyins ^ soil einer, der sich den 
Himmclsraum wiinscht, einen grossen, umfangreichen, unbegrenzten 
Hochaltar schichten. 

1 Im SBr. flnde ich nichts entsprechendes, nur Katy. XVIL 7. 28 
wird (auf Grund von SBr. X. 2. 3. 17) gelehrt, dass der Hochaltar 
eine unbegrenzte Anzahl Ziegel umfassen kann. 

XVI. 14. 

1 . \Venn der Diksatermin verstrichen ist, wiihlt er ^ mit dem Verse : 
„Geht hin . . (u.s.w. wic V. 9. 1.^) . . Raum gemacht den Boden der 
Statte fur die Schichtung des Garhapatya, die eki Klafter messen ^ und 
viereckig oder rund ^ sein soil, mit dem holzernen Schwerte auf, fegt 
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ihn ^ vermittcl.st ones ^jriinen Palasa- " odcr S,-imi:weif}e.s. wirff den Zweig 
in osdicher oder nordlicher ’ Richtung tort besprengt " die wSt.jttc mit 
Wasser mit dem Verse: ..Dir giittlichen Gewvisscr . . . {u.s.w, wie V. d. 1) 
. . strdmen" und streut • mit dcr Fonncl; ..Du bi.si Agni's Asche. Agni'.s 
Schutt" ' Sand iiber die .Statte hin, 

’ Bcniht auf TS, V. 2. .3, 2. ■’ Beruht auf MS. HI. 2. .3.; 18. 7 
Oder SBr. VII. 1. 1. 37. 'So die Va). (BBr. I. c.). ■* Das Fegen 
mit deni Pala.^azveeig nach BBr. VJI. I. I. 1. ' So da.s ^Br. (ndrdl.) 

1. c, 5. ^ Da.s Besprengen beruht auf TS. V. 2, 3. 2 ; ein Spruch 

dazu wird hicr nicht angegeben. " Beruht auf TS. I. c. *TS. IV. 2. d.b. 

2. Mit der Forme! : ..Eintracht . . {u.s.w. wie V. 9. 6) . . .sein ". die 
salzige Erde 

' TS. IV. 2. 4. c. Beruht auf TS. V. 2. 3. 2. 

3. Wahrend cr diese hinstreut. denkt er im Gci.ste : ..Jenes Schwarze, 
das in dem Monde ist. das .soil hier ,sein" '. 

' Vgl. Bern, zu V. 9. 7. 


4. Nachdem er mit dem Vcr.se: ..Eintrachtig . . (u.a.w. wie V. 10. 2) 
. Gcstalten ' die salzige Erde und den Sand vermischt und iiber die 


Static hingeschoben hat. schliesst er mit der Forme! : ..Schichtend seid 
ihr, umschichtend. cmporschichtend : rcihet each an" ^ die Stiitte ,der 
Qarhapatyaschichtung mit cinundzwanzig Kie.sclsteinen ' cin. Immer drei 
dieser Steine werden zusammen hingesteilt \ 

Kath. XVI. i| ; 232. 21 oder 
SBr. VII. 1. 1. H a!s TS. IV. 2. 7. !. 'Beruht, sowie iiberhaupt 
das Einschliessen mit den Sarkaras, auf SBr. VIL 1. I. 35; im Ritual 
des &hw. Yajus kommt es nur beim Cayana des Hochaltars (d. h. 
des Ahayanlya) vor. ^ Jedcsmal nachdem er drei hingesteilt hat, sagt 
er das Yajus. Hir. : tisras tisrah samhitah karoti. 


5. Nachdem er iiber den Kieseln den Vers ..Macht euch eine Um- 
friedigung. denn dieser ist euch Manner schutzend ; niihet cuch Harnische 
viel und breit; machet euch eherne Festungen, uniiberwindliche ; nicht 
soil euer Becher lecken: befestiget ihn" ‘ gesagt hat. legt er in die Mitte ^ 
auf die Gsrhapatyaschichtung mit den vier Versen ; ..Dieser Agni hier” 
U.S.W. * vier nach Osten gerichtetc Ziegel hin 


Kath. XXXVIII. 13: IH. 18. * Diese Andeutung nur noch im 

6. Mit den zwei Versen: „Als Labung, Agni” und ..Dies ist dein 
rcgelmSssiger Entstehungsort” ' legt er vor (die vier mittleren) zwei Ziegel 
nach dersclben Rlchtung orientiert ^ oder in die Querc gerlchtet. 

^ u'li’ mittlerra Ziegel werden in einer 

sodass die darauf geritzten Linien 
nadi U. hrawasen; die zwd hier genannten Ziegel werden vor diese 
^Icgt, entweder -mit den Linien ebenfalls nach O., oder nach N 
Die erste Vorschrift gilt in dem eignen Brlhinapa des Ap. (TS. V 
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2. 3* 4), die zweite ist die der Vajasaneyins (SBr, VIL L L 18), 
Statt samtcT hat Hir, : uvdhvasamhite. 

7. In ders^lben Weise legt er, hinter die vier mittleren, zwei Ziegel h 
den ersten mit der Formel: ^Schichtend bist du*' den zweiten mit der 
Formel: „Umschichtend bist du'" 

^ Berul^t auf TS, V. 2, 3, 4-5, ^tS, IV, 2, 4, I m, 

8. Den iibrigen Raum bedeckt er mit dreizehn ,,raumfullenden'' Ziegeln K 

^ Beruht auf TS, V, 2, 3. 6, Wie dies geschieht, geht aus dem 
von Eggeling (S,B,E, XLI, S, 302) gebotenen Diagramm deutlich 
hervor, 

9. Jeden einzelnen raumfiillenden Ziegel legt er hin je mit den zwei 
Spriichen : »,Fulle den Raum, fiille das Loch und sitze zutraglich, Indra 
Agni und Brhaspati haben dich in diesen Schoss gesetzt''* ^ „Diese 
i^ine Milchbrunnen stromen lassenden gesprenkelten Kiihe starken den 
^ma, die Volker bei der Geburt der Gotter, in den drei lichten Raumen 
des Himmels"' k 

1 TS, IV, 2, 4, n, o, 

10. Allen Ziegeln (d, h. jeder Formel, jedem Verse, mit welchem er 
einen Ziegel hingelegt hat) fiigt er am Ende die Formel an: „Durch 
diese Gottheit sitze fest in der Weise der Angirasen’' k 

^ TS, IV, 2, 4. m und sonst, Beruht auf TS, V, 5. 6, 3, 

XVI, 15. 

1. Nachdem er von der Statte des Catvala ^ Schutt geholt hat, breitet 
er diesen mit dem an Agni vai^vanara gerichteten Verse „Agni, ge- 
sucht.,, (u,s,w, wie VIII, 1, 4),, uns schiitzen* iiber die Schicht aus ^ 

^ D,h, wohl von der Stelle, wo nachher der Catvala angebracht 
wird, Beruht auf SBr, VII, 1, 1, 36 (wo catvalavelayah). ^ Nach 
TS. V. 6, 6. e; der Vers ist TS, I, 5, 11, d, ^ Nach TS, V, 2, 3, 7, 

2. Dies ist eine Schicht. 

3. Fiinfschichtig schichte sich den Garhapatya, wer zum ersten Male, 
dreischichtig, wer zum zweiten Male, einschichtig wer zum dritten Male 
einen Hochaltar schichtet K 

1 Nach TS, V, 2. 3, 6^7, 

4 . Von da an schichte er sie einschichtig K 

^ Der Akkus, plur, masc, macht mir Schwierigkeit, Vaikh, stimmt 
mit Ap, iiberein, Hir, hat ekadfiko nityakalpah. Eine altere Quelle 
ist mir nicht zur Hand, vielleicht ist Kath, XX, 1 : 19, 13: ekacitu 
kam cinpTtottamam cinvanah zu vergleichen, 

5. Nachdem er die Garhapatyaschicht mit dem Verse: „Dic Ster-' 
blichen,,, (u,s*w, wie V, 11. 6. a),,, umfassen\^ beriihrt hat, schiittet 
er mit den vier Versen : „Kommt zusammen, ihr beide, fiiget euch’' ^ 
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das in der Pfanne befindliche Feuer darauf {d*h. auf die Garhapatya- 
schicht) ganzlich hin I 

^ TBr. L 2. 1, 19; da aber im Kath. der Vers sich unmittelbar 
dem oben unter XVL H, 5 aus diesem Texte ziticrten anschliesst, 
hat Ap. ihn wohl auch dicscr Quelle entnommen. Er hatte den Vers 
schon friiher ganz gegeben, daher hier nur dcr Anfang. ^TS, IV. 
2, 5. a-^-d. ^ Der Wortlaut nach TS. V, 2. 4. 1; sarnnwapati 

kann aber auch bedeuten: ,» 2 usammen hinschiitten*’, von zwei Feuern. 
So fassen (und vergl das nachstfolgende Sutra) es Baudh, and Vaikh. 
aub nach welchen der Pratiprasthatr einen, wohl dem alien Garha- 
patya entnommenen, Feuerbrand und der Adhvaryu das Ukhyafeuer 
zusammen auf .den neucn Garhapatyaherd ausschiitten. 

6* Es wird ja in dcr heiligen Uberlieferung gelehrt: „Das Feuer in 
der Pfanne und das Feuer, welches geschichtet wird, feinden sich an; 
die Opfcrformel ist das heilige Wort; indem er sie (mit einer Opfer- 
formel) zusammen hinschuttet und dann {das Feuer aus diesem Garh/"-* 
patya zum Ahavanlya) ausfiihrt, weist er sie mit dem heiligen Worte 
zusammen'' K 

^ Die Brahmanastelle ist nirgends so iiberliefcrt ; sie scheint eine 
Kontamination von TS, V, 2. 4. I mit MS. Ill, 2. 3: 19. II fgg. 

Oder Kath. XX. 1 : 19. 18 fgg. zu sein. 

7* Nachdem er uber den beiden beisammen gcschiitteten Feuern den 

Vers: ^Zusammen mit klarer Einsicht ist der helle Pra;§astr geboren; 

kennend seine festen Gesetze wachst er wie die Zweige empor" ^ her- 
gesagt hat, schiebt er^ mit dem Verse: „Wie eine Mutter den Sohn'’ ^ 
die Pfanne von dem Tragband weg und ergreift mit dem an Agni 
vai^vanara gerichteten Verse**: „Das helle Licht . . . (u.s.w. IX. 17. 6)... 
o Agni vai^vanara" ^ das Tragband 

^ Kath, XXXVIII. 13: 115, 1 (an den unter Sutra 5 zitierten 
Vers anschliessend !). ^ Die Handlung nach Kath. XX. 1 : 20. 1 oder 
SBr. VII. 1. L 42. ^TS. IV. 2. 5. e. ^Nach TS. V. 2. 4. 2. 
5TS. IV. 2. 5. f. 

Er begibt sich mit den drei der Nirrti geweihten, schwarzen, auf 
einem Hulscnfeuer gebrannten Ziegeln, mit dem Tragband K dem Faden 
der Goldplatte ^ und dem Sessel ^ in siidwestlicher Richtung, legt mit 
dem Verse: „Huldigung sei dir, o Nirpti'" ^ das Tragband auf einen von 
Natur salzigen Boden oder in einen Riss, und legt die Ziegel auf die 
Schlinge des Tragbandes 

Wgl XVI. 10. 8. Wgl. Ic. 9. Wgl. I c 16. ^TS. IV. 2. 
5. g. ^ Alles beruht, mit einigen Erweiterungen, auf TS. V, 2, 4. 

9^ Mit den drei Versen : „Du, in deren grausiges Maul ich hier 
opfere" ^ legt er sie in der Richtung von sich ab hin, und so, dass sie 
cinander nicht beriihren, im Siiden abschliessend 

' TS. IV. 2. 5M^I ^ Er steht also mit dem Angesichte nach S. 
gekehrt, legt den L Ziegel hin, siidlich von diesem den 2., siidlich 
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von diesem letzten den dritten* Alles beruht au£ TS» V. 2. 4. 3, 
bloss asamsprsta ist neu, vgL vielleicht SBr. VL 2. L 12* 

10. Die Formel: „Durch diese Gottheit” u.s.w* wendet er nicht an ^ 

^ VgL XVL 14, 10. Die Vorschrift, auch in Hir. Vaikh. und 
Man. ^rs., beruht auf §Br. VIL 2. 1. 12 (vgl. Katy, XVIL 2. 3). 

XVI. 16. 

1. Nachdem er sie mit dem Verse: „Welche Fessel dir die Gottin 
Nirrti umgebunden hat" ^ mit dem Geflechte des Tragbands bedeckt hat ^ 
und den Faden der Platte und den Sessel jenseits davon hingelegt hat^» 
spricht er iiber den hingelegten Ziegeln die folgenden vier Verse ^ aus; 
„Von uns weg soil Nirrti gehen, nichts (gehore) ihr hier. Kuhlosigkeit, 
Verderben, Missgeschick, das alles stossen wir von tms weg (1). Ich 
verscheuche (?) von uns die Stricke der Nirrti, die hundert und eine 
iodesarten; ich vertreibe die diesem angebundenen Stricke: die hundert 
und eine Todesarten (2). Die hundert und ein Stricke, o Tod, die dir 
zum Toten des Sterblichen zur Verfiigung stehen. die opfern wir durch 
die Wunderkraft des Opfers alle hinweg (3). Die Gottin Nirrti bedran^ 
gend mache ich miirbe wie ein Vater den Sohn durch Worte; sie, die 
alles was geboren wird kennt, die Herrin, schaut auf jedes Haupt (4)". 
Dann umgiesst er die Ziegel ^ mit einem Wasserstrahl mit dem an Vm- 
^vanara gerichteten Verse: „Das helle Licht . . . (u.s.w. wie IX. 17. 6) . . . 
o Agni vaiSvanara", bringt stehend ihnen seine Aufwartung dar mit der 
Formel: „Dem Wohlstande Huldigung" und endlich kehren sie (d.h. 
der Adhvaryu, der Opferveranstalter, der Brahman) ohne umzublicken 
zuriick 

^ TS, IV. 2. 5. h. ^ Ap. kompliziert den Sachverhalt, indem er 
der MS. (III. 2. 4: 20. 5) folgt. Mit sikyajala kann ja doch nichts 
anderes als sikyapasa gemeint sein, und dieser war schon hingelegt 
worden! ^Beruht auf SBr. VII. 2. 1. 15. '^Dieses abhimantrana 
nur noch in Vaikh. Die Verse, deren Ubersetzung hier und da 
unsicher ist, sind dem Kath. XXXVIII, 13: 115. 3—10 entnommen 
mit einigen Varianten, die sich jedoch zum Teil auch in den Hss. 
des Kath. vorfinden. Der letzte Vers ist nach TS, IV. 2. 5. 1 um- 
gemodelt. ^ Das Umgiessen mit diesem Verse (=TS. IV. 2. 5. f) 
und das Upasthana mit der Formel beruhen auf MS. 1. c. 7—9. 
^ Beruht auf TS. V. 2. 4. 4. 

2. „Um sich vor Nirrti zu verbergen" so heisst es in der heiligen 
Uberlicferung L 

1 Nl. TS. V. 2. 4. 4. 

3. Mit dem Verse: „Die gbttlichen Gewasser . . . (u.s.w. wieV. 4.1) 
. . stromen" ^ reinigen sie sich ^ mit Wasser. 

iTBr. I. 2. 1. 1, aber hier dem Kath._ (XXXVIII. 13: 115. 11) 
entnommen, da das eigne Brahmana des Ajj. (TS. V. 2. 4. 4) keinen 
Spruch zu der Reinigung angibt. ^Nach TS. 1. c. 

Verhandcl. Afd. Lctterkunde (Nieuwe Reeks) Dl. XXVI. D3 
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4* Die 2 wei Verse sagend : ,»Nahrung bringcnd, Giitcr crwerbcnd ^ 
einsichtsvoll, komm ich zu meiner Wohnung* im Geiste mich freuend und 
gianzvoil. Mit ^iinstigcm, nicht boscm Auge schauend auf die Wohnung. 
will ich zur Kraft emporkonimen. (1). Die Lcbensdauer der Wohnung 
wollen wir vermehren, cs soil die Wohnung unserc Lcbensdauer ver- 
mchren. In die frcundlich gesinnte Wohnung trete ich ein, nicht die 
Manner totend. in die die Manner nicht totende, an Mannern reiche (2)** 
geht cr (d,h. wohl der Opferveranstalter) zu der Wohnung hin 

^ msuvanih (so die Hs, H. und Dhurtasvamin) lesen auch Hir. 
und Vaikh. ^ Diese bcfremdlichc Vorschrift (er soUte eher zum 
Opferplatze ruriickkehren ; wird dieser in der Wohnung des Ya|amana 
gedacht? Vgl. XVIII. 5. 15; nach Talav, ist untcr „Wohnung*’ die 
ostlich orientierte Hiitte zu verstchen) nur noch so bei Vaikh. ; Hir. 
schreibt den 1. Vers vor* wahrend sie ohne umzublicken zuriick- 
kchren. Die Verse wiedcr aus Kath. XXXVIII. 1 3 ; sie schliessen sich 
hier den vorher von Ap. diesem Texte entnommenen Versen an^ 
Es ist zu vermuten, dass der Schrodersche Text des Kath. hier un- 
vollstandig ist, 

5* Mit dem Verse; „Beherbergend* versammlend die Guter*' ^ bdngcn 
sie vor dem Ahavaniya ^ oder dem Garhapatya ^ stehend diesem Feuer 
ihre Verehrung dar. 

^TS. IV. 2. 5. m. 2 So das Kath, {XX. 2; 20. H). ’So das 
eigne Brahmana des Ap. (TS. V. 2. 4. 4). 

« 

XVI, 17. 

1. Er beginnt jetzt die Reihe von Handlungen, die mit dem Ausstreuen 
des Soma anfangt 

‘Also X. 20. 13-19. 

2. Nachdemetdie Eingangsi§ti verrichtet hat', misster die Mahavediab''. 

‘X. 21. 1-H. 2X1. 4. 11 fgg. 

3, Nach dem Br§hmapa der Vajasaneyins geschieht dies, nachdemer 
(mitten in der Eingangsi^^i) die Stimme mit dem Havigkytruf freigegeben hat 

‘So will es in der Tat das SBr. VII. 2. 2. I. 

4. Es beginnt dann die Reihe von Handlungen, die anfSngt : ..Nachdem 
er von dem in der Dhruvi beflndlichen, von der Eingangsi^^i iibriggeblie- 
benen Schmalz” 

‘ Es flndcn also die Handlungen statt, die mit X. 22. 1 beginnen, 
nl. C.H. § § 33-38. 

5, Nachdem er die Gastisti verrichtet hat ‘, misst cr den Agni (d.h. 
die Statte, wo die Schichtung des Ahavaniya stattfinden soil) aus. 

‘ Vgl. X. 30. 1-H. 31. 8-16, also bis C.H. § 44 (cingeschl.). 

6, Nach dem Brahmaija der Vajasaneyins geschieht dies, nachdem er 
{^tten in def Gasti§ti) die Stimme mit dem Havi§krtruf freigegeben hat 

‘Vgl. SBr. VII. k 1. 4. 
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7. Nachdem er ein griiiles, noch mit den Wiirzeln versehenes Darfaha-- 
buschel ^ herbeigeschafft hat und dieses in der Mitte ^ der Statte, wo die 
Schichtung des Ahavaniya hergestellt werden soil, eingegraben hat, schopft 
er mit dem Sruva fiinfmaP Schmalz in die Juhu und bringt auf dem Darbha- 
buschel fiinf Spenden dar mit den Versen: „Das Jahr sammt den ab^ 

nehmenden Monatshalften'' 

« 

^ Im Brahmana (TS, V* 6* 4. 2) ist nur die Rede von einem Darbha- 
buschel ohne Weiteres. ^ Beruht auf SBr. VIL 2. 3. 3. ^ VgL ib* 4, 

V. 6. 4. L 

8. Er misst die Statte des Feuerherdes vermittelst eines Bambusstabes 
aus ^ der die Lange des Opferveranstalters hat, wenn er die Arme empor- 
hebt h 

^ Beruht auf TS, V. 2. 5* 1 und 2. Qberall wo im Verfolg die 
Lange des Menschen (purusa) angegeben wird, ist dieses Mass also 
% relativ. Mit Bambus misst er aus, weil dieser „feuerartig'' ist. 

9. Er misst drei Menschenlangen nach Osten, vier nach Nordenh 

^ Nach Kath. XX. 3: 20. 18. Die ostliche Durchschnittlinie misst 
also drei, die nordliche vier Purusas: der saptavidha agni. 

10 . Das Mass eines Quadrat-purusa haben Schwanz und FliigeP. 

^ Des in der Gestalt eines Vogels (Falken) aufzubauenden Hochaltars. 

11 . Der Rumpf ist vier Quadrat-purusa gross. 

12. 13. Urn einen Aratni ^ vergBOssert ist an der Siidseite der rechte 
Fliigel, ebenso an der Nordseite der linke 

^ D.h. Vs Purusa. ^Beruht auf TS. V. 2. 5. 1. 

14. Um eine Spanne ^ oder Vitasti ^ hinten der Schwanz 

^ D.h. Vio Purusa. Dies beruht auf Kath. XX. 3: 20.20. ^ Nach 

SBr. X. 2. 2. 8, s. das Diagramm bei Biirk, Z.D.M.G. LV, S. 546. 

. — Nach TS. V. 2. 5. 1 sollen beide: die Fliigel und der Schwanz, 
ein Klafter messen. Wie ist das hiermit in Einklang zu bringen? 

15, 16. Das Brahmana der Vajasaneyins ^ lautet: „Einfach ist der erste 
Agnibau, zweifach der zweite, dreifach der dritte. In dieser Weise steigen 
sie auf bis zum hunderteinfachen. Er schichte ’ sich aber (zum ersten Male) 
nur den siebenfachen. Der siebenfache ist ja die Grundform. Die darauf 
folgenden schichte man sich (jedesmal) um einen (Quadrat-purusa) gr5sser\ 

^ Vgl. SBr. X. 2. 3. 17-18, welche Stelle aber von Ap. mit grosser 
Freiheit wiedergegeben wird. Ich vermute namlich, dass auch Apas- 
tamba's Sutra 15 zu der Aussage des Vaj. zu rechnen ist. Wenn 
man also zum ersten Male einen Agni aufbaut, so soil dieser ohne 
Fliigel ixnd Schwanz sein, und nur einen Purusa ins Geviert messen. 

17. Den ausgemessenen Agni (d.h. den ausgemessenen Raum, wo spater 
der Ahavaniya geschichtet wird) betreten sie mit den zwei Versen: „Sei 
giinstig, o Erde, frei von Dornem, beherbergend. V&leihe uns, die du ge- 
raumig bist, Schutz'" h „Du fiirwahr, o Erde, tragst der Berge Wucht, du, 

D3* 
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die du, rcich an Bergabhiingcn. o Grosse, das I^nd gewaltig erquickest” 

’ in diesem Zusammcnhang woh! nicht dem TA., sondern dcm 
Kath. (XXXVin. 13: 115. 18) cntnommen. "TS. 11. 2.2.!. Nur in 
MS. IV. 12. 2 kommt dicscr Vers unmittclbar nach' si/ona prthivT. 

XVI. 18, 

1. Er erlfisst den Befchl (an die Diencr): ..Fiiget die Riemen an, 
machet die Eimer zurecht. Wir wollcn den wasserrcichcn Brunnen, den 
nimmer versiegenden, nicht abnehmenden, ausgicssen" '. 

' TS. IV. 2. 5. n. 

2. Mit dem Verse: ..Den Brunnen mit zurechtgemachtem Eimer, mit 
schonem Riemen, den reichlich stromenden, den wasscrreichen, unver- 
sieglichen. gicsse ich aus” ' gicsst er aus dcm Brunnen Wasser in die 
Eimer. 

' TS. 1. c. o. 

3. Aus dicsen Eimern trankt man die Pflugochsen. 

4. Mit dcm Verse; „Ich riiste mir das Gespann, die Stiitze, die 
Dcichsel, den zum Rade gehorenden Sava, den Stachcl zum Schlagcn, 
die zwei Vcrhiillungen und die beiden Froschweibchen" ' macht er Joch 
Knd Pfiug bereit 

' Der Vers (aus MS. II. 7. 12: 92, 9) enthiilt mehrerc imbekanntc 
Ausdruckc, Teile und Rustzcug dcs Pfluge.s andeutend. Ich bin der 
Lesart der MS. gefolgt. ^ samprasSrayati: Man. Srs. (VI. 1. 5. 35) 
sice yugavacatcani sambadhnSti. 

5. Mit den zwei Versen: „Sie spannen den Pflug an" ‘ bespannt er 
den Pflug mit sechs zwolf oder vierundzwanzig ^ Ochsen 

•TS. IV. 2. 5. p_-q. 2 So TS. V. 2. 5, 2. ’So SBr. VII. 2. 

2. 26. '• Nach Dhurtasvamin soil ein Pflug nur mit zwei Ochsen 

bespannt sein und sadgava also auf drei Pfliige deuten u.s.w. Ein 
von 24 Ochsen gezogener Pflug wire ja kaum denkbar. 

6. Nachdem er iiber den angespannten Ochsen den Vers gesagt hat; 

„Von den beiden U§taras und den beiden anzubindenden Pilvas, von 
euch alien kennen wir den Namen, ihr Zugtiere. die ihr mit Kilala 

geschmiickt seid” ' hebt er den Pflug auf mit dem Verse : „Er hat sich 

erhoben, der Kiihe Gewinnende, der Reichtum Gewinnende, der Rosse 
Gewinnende, der Gold Gewinnende. von Jubelruf umgeben. Mit seinem 
einradrigen Wagen soil Savitr zur Erde kommen, sie fiillend mit der 
Gabe der Nahrung" 

• Aus MS. ^ Aus Kath., aber mit Anklangen an MS. Die Ober- 
setzung ist nicht ganz sicher. Der Vers ist eigentlich an die Sonne 
gerichtet 

7. Er bringt die 'Brahmavarmanspenden dar mit den vier Versen: 

f,Das Brahman, das zuerst geboren ist am Anfang, das hat Venaaufge- 
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deckt aus dem strahlenden Scheiteh Er hat in der Nahe der inderTiefe 
befindlichen Erscheinungsarten den Schoss des Seienden und des Nicht- 
seienden, aufgedeckt (1), In welcher sie die von euch unerreichten ersten 
Taten zu Stande bringen (?), sie sollen unsern Mannern hier nicht schaden; 
deshalb stelle ich euch hier voran (2)* Lauf tiichtig umher zur Beutege- 
winnung, lauf umher, die Feinde uberwaltigend. Urn die Feinde zu be- 
meistern eilst Su als Racher (3), In dem tausendstromigen (Brunnen) haben 
sie zusammengeklungen, am Firmamente, die Siissziingigen, nicht ver- 
siegend; seine riihrigen Spaher schliessen die Augen nicht; an jeder 
Statte befinden sich mit Schlingen versehene Fesseln (4)'' k 

'Die Verse alle aus Kath, XXXVIIL 14 (AS. V. 6. 1^4). Ihr 
Sinn ist schwierig zu erfassen. Die Spenden und deren Bezeichnung 
als brahmavarmani auch in Hir. und Vaikh.; sie unterbrechen augen- 
scheinlich den Vorgang* 


XVL 19. 

8f 1. Sie (d.h, der Adhvaryu und die anderen Pfliiger) betreten die 
ausgemessene Statte mit den Formein und dem Verse: „Du bist der 
dreizehnte Monat, Malimluca mit Namen ; der Schutz des Indra bist du, 
der Schirm des Indra bist du, die Wehr des Indra bist du : in dich trete 
ich ein, — In die Gayatri trete ich mit den Haaren ein, in dieTristubji 
mit der Haut, in die Jagati mit dem Fleische, in die Anustubh mit den 
Knochen, in die Pankti mit dem Mark. — Die dichte gewaltige Wehr des 
Indra und Agni, welche alle Gotter, alle Helden nicht durchbohren, d i e 
grosse Wehr soil unsere Kdrper von alien Seiten schiitzen. Mochtenwir, 
lange Lebensdauer besitzend, das Alter erreichen, o Gotter"' k 

' Alle Mantras mit leichten Varianten aus dem Kath. (XXXVIIL 14). 

2. Mit den zwei Versen: „Der mit metallner Schar versehene Pflug" ' 
pfliigt er. 

' TS. IV. 2. 5. r, s. 

3. Die Pfliiger fiihren die Ochsen. 

4. Er pfliigt von dem Schwanze ab in Richtung ' auf den KopL 

' Bcsser ware vielleicht mit Hir. abhi statt adhi zu lesen. 

5. Indem er mit dem Verse: ,,Melke, o Wunschkuh, den Wunsch"' 
(die Ochsen, jedesmal nachdem eine Furche gezogen ist) sich nach 
rechts herumwenden lasst, zieht er je drei (parallel laufende) sich an 
einander anschliessende Furchen k 

' TS. IV. 2. 5 t. ^ Die Hauptsachen beruhen auf TS. V. 2, 
5. 4-5. 

6 . In der Mitte kreuzen sie einander L 

' D. h. die in Sutra 7 zu beschreibenden Furchen und die schon 
angedeuteten drei. Hir. gibtdiese Vorschrift richtiger nach Sutra 7. 
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7. Er zieht dann {drei Furchen) von dem rechtcn (siidlichcn) Fliigel 
zum linken indrdlichen), [(drei) von dem linken zum rechten] ^ (drei) von 
der rechten Hiifte zur linken Schulter, und (drei) von der linken Hiifte 
zur rechten Schulter, oder umgekehrt 

* Ich hake die von mir eingeklammerten Worte fiir cine Inter- 
polation; sie fehlen bei Hir., und auch in Tyavrndanivasan's Dar- 
stellung ist kein Raum fiir sie. Es sollen I’a im Ganzen 12 Furchen 
gezogen werden (TS. V. 2 , 5. 5); die ersten drei waren schon in Sutra 
4 erwSihnt, Man vergleichc auch Baiidhayanas Darstcllung (X. 25: 
24. 3— -7). ^So hat es Baudh. 

8. Mit dem Verse: ,«Werdet ausgespannt, ihr zu den Gottern stre- 
bende Kuhe; wir sind durch diese Finsternis hindurch gekommen, wir 
haben das Licht erreicht, wir sind zum Himmel gegangen*' ^ spannt er 
die Pfiugochsen am siidlichen oder nordlichen Schulterteile ^ (des Altar- 
feldes) aus, cntlasst sie nach Norden ^ oder nach Osten ^ und schenl^, 
sic (spMter) dem Adhvaryu 

* Der Vers flndct sich ganz so in TA. VL 6 (10), Lst aber in 

diesem Zusammenhang eher der MS, (IL 7, 12) entnommen, wo 
jedoch die letzten zwei Worte fehlen, ^ Die genauc Stelle wird in 
keinera Brahmapa angegeben. ^ Nach Norden. Baudh, und Vadh.; 
nach Osten oder Norden, Hit,; in Vaikh. fehlt die Andeutung der 
Richtung; nach Sudosten. das Man. 5rs, Das Brahmapa (TS. V. 2. 
5, 3—4) lautet; „Wcnn er sie nach Osten entliesse, so wiirde er 
(sein Vieh) dem Rudra ilbergcbcn; wenn nach Suden, so wurde er 
es den V^tern zuweisen; wenn nach Westen, so wiirden die Unholde 
es toten; er entlasst sic nach Norden, dies ist die giinstige Him- 
melsrichtung fiir Gotter und Menschen: so entlSsst er sic nach 
dieser Himmclsdchtung. Aber er entlMsst sie auch in dieser Rich- 
tung (hier muss das Aussprechen dcs Fiirwortcs durch einc Geste 
begleitct gewesen sein); . die Sonne ist der Hauch : so entlasst er sic 
dem Hauche nach*\ Ahnlich das Kath, {XX. 3; 21. 6), wo es am 
Schlusse heisst; „Er entlasst sie nach Sudosten, der Sonne entgegen”. 
Hierauf stutzt sich das Man. Srs., wei! in der MS. {III. 2. 4: 21.8} 
nur gesagt wird: „Nach dieser Himmelsgegend entlasst er sie, denn 
diesse oehort den Gottern", (Vermutlich hatte aber der Verfasser 
dieses Textes den Osten gemcint). Man sieht, dass Ap. und Hir. 
mit ihrer Bestimmung, dass die Ochsen (auch) nach Osten entlassen 
werden dtttfen, mit ihrem BrShmapa in Widerspruch stehen. Viel- 
leicht hat der Text des Ap.-Hir. ursprUnglich fSn udTca udTcah 
prSco votsrjya gelautet, vgl. SBr. VH. 2. 2. 21: ttdXcah pr&cah. 
■* Beruht aiif §Br. 1. c. ' 

9. In der tlberlieferung der Vijasancyins gilt (als der mit den Furchen 
zu durchziehende Raum) cin Viereck, wo sich die Furchen nicht kreuzen, 
mit scchszchn Furchen '. 

’ Dies stimmt genau mit SBr. VII. 2. 2. 7—20 hberein. 

10* Er giesst fiinfzehn Krxige mit Wasser aus: zwolf auf den ge- 
pflUgten, drei auf den nngepfliigten Teil ‘. 

'■ Beimht auf SBr. VII. 2. 4. 4, 6, 12. 
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IL Mit den vierzehn Versen: ,tDie Krauter, die entstanden sind'" ^ 
sat er Krauter. 

ly, 2. 6. a— o; mit vierzehn Versen, nach TS. V* 2, 5. 5. 
Dass nur soviele Verse verwendet werden, obgleich alle Sarnhitas 
des Schwarzen Yajurveda mehr als vierzehn haben, steht auch in 
der MS. - Vgl unten XXIV. 4. 13. 

12* „Auf ^ie Furchen (sat er)'' so ist (in der heiligen tlberlieferung) 
gesagt (und das dort Gesagte ist auch zulassig) ^ 

^ TS. V. 2. 5. 5 heisst es nur: „Auf die Furchen sat er Krauter: 
zur Fortpflanzung, Auf zwolf Furchen sat er, weil das ]ahr zwolf 
Monate hat. Innerhalb des Jahres macht er ihm den Reis reif 
werden". 

13, 14^ a* Sesam, Bohnen, Reis und Gerste, Fennich und Millies 
und Weizen sind die kultivierten Pflanzen; Bambus, Hirse, wilder Reis, 
Wilder Sesam, Gavidhukagras und Markataka sind als die wilden Friichte 
anzusehen ^ und zum siebenten Garmutabohnen oder Dolichos uniflorus. 

^ Die Wortstellung aranyaja markataka vijheyah statt markataka 
aranyaja vijneyah ist aufFallig. Jedenfalls aber scheint mir Garbedie 
Sutras 13 und 14 irrig getrennt zu haben. Zu vergleichen ist an erster 
Stelle Baudh. XXIV. 5: 189. 3 fgg., wo aber kulattha zu den 
kultivierten Pflanzen gerechnet wird. 

14, b* Die sieben kultivierten Krauterarten sat er auf den gepfliigten, 
die sieben wilden auf den nicht gepfliigten Boden k 

^ Im Brahmana (TS. V. 2. 5. 5) heisst es nur : „Sieben kultivierte 
Krauter, sieben wilde . . .; er sat auf den gepfliigten (Boden)". Dass 
auch auf den ungepfliigten Boden gesat wird, beruht auf oBr. VII. 

2. 4. 17. 


XVL 20. 

L V/enn er eine Sorte oder mehrere Sorten von diesen Krautern nicht 
erhalten kann, so sae er statt dieser mit Honig gemischte Gerste ^ 

1 Beruht auf MS. III. 2. 4: 21. 17. 

2. Oder er denke im Geiste: „Du bist von mir gesat" \ 

^ Erweitert aus MS. 1. c. oder Kath. XX. 3 : 21 . 11. Hir. hat wie Ap. 

3. Wenn er diese Sorte nachher dennoch erhalt, so binde er sie dem 
Brennholz bei, das ihm zuerst in die Hande kommt k 

^ Dieselbe Vorschrift auch bei Hir. Verwandt is die Vorschrift der 
MS. (1. c. Z. 16) : „Wenn er von einer Sorte von kultivierten Pflanzen, 
die er aussat, essen wiirde, so wiirde er der erhaltenen verlustig gehen ; 
er fiige davon (d. h. von der spater in seinen Besitz gekommenen) 
dem Brennholz bei." 

4 . Nachdem er Baume, die Friichte tragen (d. h. deren Holz), dem 
Brennholz beigebimden hat, besprenge er es k 

^ Diese Vorschrift, welche auf TS. V. 2. 5. 6 beruht ; („wenn der- 
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jenige. dcr einen Hochaltar baut. von eincr nicht zum (Besacn) in seine 
Handc geljoinmenen Fruchtsortc cssen wiirdc, so wurde er der erhal- 
tenen verlustig gchen.^ Er bcsprenge diejenigen Baume, die Friichte 
tragen im Brennholz: zur Erhaltung der nicht Erhalt^nen”), besagt 
umgefahr dasselbe wie die vorhcrgehende. 

5. Mit den vier Versen: „Nicht schadige unsder Erzcuger der Erde‘’ * 
wirft er jc mit einem dicser Verse aus den vier HimmelsjJegcnden Erd-- 
klosse, wekhe von der Innenseite^ (des fiir den Altarbau abgegrenzten 
Raumes) an die Aussenseite geraten sind (in das Inncre zuruck). 

^ TS. VI. 2. 7. a-d, ^ Nach Baudh. nimmt er die Klosse von dem 
Raume ausserhalb der das Agnik^etra einschliessenden ^rkaras und 
wirft sic in den Raum innerhalb der Sarkaras. TS. V. 2. 5. 6 hat 
nur; „Er wirft Klosse aus den Himmelsrichtungen; so erhalt cr die 
Kraft der Himmelsrichtungen und schichtet sich den Altar in der 
Kraft dcr Himmelsrichtungen.'' 

6. Wenn cr einen personlichen Feind hat, so nehme er den letzten 
Kloss aus jener Richtung in wclcher dieser Feind sich befindet mit dem 
letzten der vier zitierten Verse; „Kraft und Nahrung nehme ich von dort". 

* Er beginne dann so. dass er, mit der Sonne herumgehend, in 
dicser Richtung abschliesst. Ganz anders Baudh.. der zwei Klosse nimmt 
und den letzten hi n aus wirft. Die Vorschrift ist etwas erweitert 
ausTS. V. 2. 5. 6; „der Feind wird von Hunger gequalt werden." 

7. Mit dem Verse; „Mit Schmalz die Furche" ' beriihrt er^ die 
ZwischenrSurae der Furcheri odcr die Statte, wo spStcr die Uttaravedi 
hergestellt werden soli. 

' TS. IV. 2. 5. u. 2 Die Handlung nach MS. III. 2. 5 ; 23.3, wo 
der Spruch jedoch ein anderer ist. 

8. Er bringt den Hochaltar an *, der so gross ist wie der fiir den 
Feuerbau ausgemessene Raum. 

'Nach dem Ritus von VII. 3. 10-H. TS. V. 2, 5. 6: „Er bringt 
die Uttaravedi an. denn auf der Uttaravedi wird das Feuer (d. h. 
dcr Ahavanlyaherd) geschichtet,” 

9. Nachdem er die Handlungen verrichtet hat, die mit dem Begieasen 
des Hochaltars mit Schmalz abschliessen streut er ^ mit den sechs ^ Versen : 
„0 Agni, dcin ist Ruhm und Kraft" ^ Sand ^ dariiber und schliesst ■* mit 
der Formel: ..Schichtend seid Ihr. umschichtend, cmporschichtend, teihet 
cuch an; durch dicse Gottheit sitze fest in der Weisc der Angirasen” * 
mit eincr unbegrenzten Anzahl von Kieselstcincn die StStte dcr Ahavaniya- 
schichtung ein'*, gerade so wie dies beim Garhapatya getan ist®. 

'Also VII. 4. 1-5. 6. "Beruht auf TS. V. 2. 6. 1. ^TS. IV. 
2. 7. e-k. Beruht auf TS. V. 2. 6. 2. ® TS. IV. 2. 7. 1. ® Vgl. 

XVI. 14. 4. 

10» Mit dreimal sieben fiir einen Opferveranstalter, der sich Vleh 
wiinscht mit dreimal 'neun fiir einen, der einen Nebenbuhler hat ’, (dem 
cr zuvorzukommen wiinscht), mit jc zehn ^ fiir einen, der sich Nahrung 
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wiinscht mit einer unbegrenzten Anzahl fiir einen, der unbegrenzte 
Wiinsche hat* ^ 

^ Beruht auf TS. V* 2* 6* 2* ^ D* h* zehn auf jeder Seite ? Die 
Angabe beruht auf Kath* XX* 4: 22. 5* 

11+ Es ist gesagt worden ^ (und das Gesagte ist in diesem Zusammen- 
hang zu beacbten) : ,tWem er wiinscht, dass er viehlos sei, fiir den urn- 
friedige er mit den Kieseln den fiir den Hochaltarbau bestimmten Raum 
nicht, bevor er den Sand dariiber geschoben hat ^* Wem er wiinscht, dass 
er reich an Vieh sei, fiir den umfriedige er ihn mit den Kieseln, bevor er 
den Sand dariiber schiebt'" ^* 

^ TS* V* 2. 6* 3-4* ^ Weil er den Sand, der dem Samen gleich- 

gestellt wird, in einen nicht eingeschlossenen Raum ausgiesst, sodass 
er zerfliesst* ^ Weil er hier den Sand, den Samen, in einen einge- 
schlossenen Raum ausgiesst, sodass er nicht zerfliessen kann* 

12+ Er schiebt den Sand iiber den fiir den Altarbau bestimmten Raum 
mit dem Verse : „Schwill an * * * (u*s.w* wie XII* 25. 24) * . . von Starke"' K 

^ TS. IV* 2. 7* m* — VgL TS* V* 2* 6. 4 : „mit einem an Soma 

gerichteten Verse, weil Soma die Gottheit ist, die den Samen hineinlegt; 
mit einem Gayatriverse, weil der Brahmane gayatriartig ist". 

13+ Mit dem nachstfolgenden Verse, einer Tristubh h wenn der Opfcr- 
veranstalter ein Ksatriya ist* 

1 TS* IV* 2. 7* n* Vgl* Bern* zu XIIL 20* 8* 

14+ Wenn er ein Vai^ya ist h mit dem Jagativerse : „Erzeugt ist der 

Soma, der rote, der Hengst, der Falbe; wie ein wunderbarer Konig hat 
er den Kiihen zu gewiehert* Sich lauternd geht er durch die wollne Seihe 
um sich wie ein Falke in sein schmalzreiches Netz zu setzen"" ^* 

' Im Kath*, das diese Vorschrift gibt (XX* 4: 22, 16), wird keine 
Andeutung dariiber gegeben, welcher Vers zu verwenden ist. Hir* 
hat wie Ap* ; in den meisten anderen Quellen werden TS* IV, 2* 7. m 
und n zusammen zum Ausstreuen des Sandes gebraucht, ohne Restrik^ 
tion auf den Stand des Yajamana. ^ RS* IX* 82* 1* 

XVI+ 21+ 

1+ Er beginnt dann die Serie von Handlungen, die anfangt mit : „Von 
der in der Dhruva beflndlichen vom Gastopfer her auf bewahrten Butter" h 

* ^ Vgl. XL 1* 1. Das Ausmessen, Umfriedigen und Bedecken mit 

dem Sand fallt also zwischen Atithya (C* H* § 44, vgl. oben. XVL 
17* 5) und Tanunaptra (C* H* § 45), Im SBr. VII* 3* 2* _1 heisstes: 
„nachdem er mit dem Gastopfer vorgegangen ist." Nach Ap* werden 
also die Handlungen C* H. § 45-50 verrichtet* 

2+ Nachdem er den vormittaglichen Pravargya und die dabei sich 
anschliessende Upasad verrichtet hat L legt er vor der ostlich orientierten 
Hiitte die fiir die erste Schicht bendtigten Ziegel zusammen auf ein rotes 
Stierfell, dessen Nackenteil nach Osten und dessen haarige Seite nach 
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oben gekehrt ist oder (nicht alle daftir benotigtcn Zicgel, sondern nur) 
die drei von Natur durchldcherten Kicsel und die drei MAll-licht-Ziegcl"' \ 

^CH. *§ 5L 52 (-55). ^'Alles beruht auf SBr. VIL 3. 2. 1-2, 
’ Diese Alternative auch in Hir, (wo nur: „alle All-licht-zieger’). 
Zu den Vi,<>vajyoti.s 2 iegeln vgl. Bern. 2 z\i XV'l. 24, 7, XVIL 1.17, 
XVIL 4, 4, Zu den Svayamatrnnas vgl. Bern. 5 zii XVL 13. 10. 

3- Nachdem er diese vermittelst einer tiichtigen Handvdll Darbhagras ’ 
nach alien Seiten mit Schmalz besprengt hat L hebt er das Fell mil den 
Ziegeln auf und crlasst die Aufforderung: ..Zum Vorwartsfiihren der fiir 
die Schicht bestimmten Agnis sage (die Verse) her'’ ^ oder bloss : „Zum 
Vorwartsfiihren sage her*'. 

^ h, darbhagrumustinatSoHit,, und vgl, XVIL 13. 6 undTS, V.4, 5,3, 
^ Das Besprengen mit Schmalz vermittelst des Grases beruht auf $Br, 
VIL 3. 2, 2-3, ^ Beruht auf SBr. L c. 5, 

4- Nachdem vpm Hotr der erste Vers dreimal hergesagt worden ist L 
begeben sie sich, unter Fiihrung des Rosses, und vom Hotr, der seine 
Rezitation fortsetzt, gefolgt* in bstlicher Richtung, wobci der Adhvaryu 
den Vers: „Der Goldkeim entstand zu Anfang'* (vgl. XIV. 29. 1)-^ sagt. 

* Die Rezitation dcs Hotr umfasst nach Sahkh. IX. 24.9 die vicr Verse: 
RS. IIL 22, 4, V. 6. 6, I 26. 10, III. 24. 4. Nach Kau^. hr. XIX. 4 
werden der 1. und dcr 4. Vers jc dreimal gesagt, sodass er im Ganzen 
acht Verse rezitiert. ^ Das Hersagen dieses Verses hier nur in Ap. 

5^ Ein Weisses ' Ross fuhrt man an der Spitze. 

'Sodas$Br.VIL3. 2. 10, das Obrige beruht auf MS. IIL 2. 5: 
22, 17, Nach TS, V. 2. 6. 5 ist es ein schwarzes Ross, das man 
das Agnik^etra betreten lasst {vgl. XVL 22. 1), 

6, Nachdem er mif: der Formel : „Prajapati soli dich hinlegen, dutch 
diese Gottheit liege in der Weise der Angirasen fest” den Hochaltar 
berCihrt hath und mit den beiden Versen: „In mich nehme ich . . (u.s.w. 
wie V. 9, La),, sein. --- Das Feuer,,, (ib.),, hingehe*'^ dasFeaer(m 
mystischer Weise) in sich hat eintreten lassen, beriihrt er den Hochaltar 
mit dem „Sclbstschichtung*' genannten Verse : „Die Scheite, die dir gehoren, 
o Agni” L 

^ Formel und Handlung nach TS, V, 5, 2. 4. ^ TS. V, 7. 9. a, b : 
nWenn der Adhvaryu ohne (durch blosses Hersagen der beiden Verse) 
das Feuer in sich erfasst zu haben, die Schichtung unternShme, so 
wiirde er dem Opferverans taker auch sein eignes Feuer schichten, 
und* da die Ktihe sich zum Feuer zu stellen pflegen, so wUrden die 
Kitihc von ihm wegschreiten*\ ^TS, V. 7, 8, a und ib, 1. VgL 
jedoch XVL 34. 4, 

7* Ehirch Ziegel schichtet (d.h, baut) entweder dep Adhvaryu oder dcr 
Opfcrveranstalter ' das Ahavaniyafeuer auL 

^ Oder, nach Hir,* dcr Brahman, 

Wenn dcr Opferveranstalter selber die Schichtung verrichtet, so 
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nimmt er das Feuer nicht in sich auf und beriihrt den Hochaltar nicht 
mit der ,,Selbstschichtung'\ 

9. Der Ausdruck: ^Er legt sie (nL die Ziegel) nach Osten hin*\ ^Er 
:gt sic nach Westen hin'* ^ deutet» bei Gruppen von Ziegeln, die Reihe an, 

^ V, 2, 3, 4 (Ap, XVL 14, 5), ,,Nach Osten, nach 

Westen'' deutet wahrscheinlich auf die Richtung der Linien auf 
jedem Ziegel (vgl, XVI, 34. 2). 

10. Der Ausdruck: „Er legt ihn (d.h, den Ziegel) nach Osten hin", 
Er legt ihn nach Westen hin" deutet die Richtung an, nach welcher 
erjenige, der die Schichtung verrichtet, sich beim Niederlegen des be- 
reffenden Ziegels zu orientieren hat K 

^ Z. B. in TS, V, 3. 7, 3 (Ap, XVIL 3. 7), ^ Die Absicht dieser 
Regel (sie wird, 'wie die vorhergehende, auch von Baudh, XXX, 6: 
399.8, von Hir, und Vaikh, gegeben) ist nicht recht begreiflich,’ 
Wenn der Singular gegeben wird, involviert dies anscheinend, dass 
der Adhvaryu (bzw. der Yajamana), wenn die Istaka „ptact' hin- 
gelegt wird, sich nach Westen, und vice versa, richten soil, 

11. Siidlich steht ein weisses Ross ^ 

^Oder: „das weisse Ross" (Sutra 5), Nach TS, V. 7, 1. 2 sollen 
beiderseitig Rosse stehen (vgl, XVL 34, 5—6), ein schwarzes n5rd- 
lich, ein weisses siidlich ; nachdem er diese angefasst hat, legt er 
die Ziegel auf. Das Ross ist die Erscheinungsform des PrajapaM; 
so sagt er dem Prajapati die Schichtung an, —Das weisse Ross ist 
das Abbild des Tages, das schwarze der Nacht; die Ziegel sind 

das Abbild des Tages, der Schutt der Nacht; wenn er daran geht, 

die Ziegel aufzulegen, beriihre er das weisse, wenn er daran geht, 

den Schutt aufzulegen, das schwarze Ross. So schichtet er sein Feuer 

durch Tag und Nacht. 

12. Nachdem er dieses angefasst hat L lege er mit dem Verse: „Den 
ndra haben alle Lieder" ^ im Inneren des Agnifeldes nordlich von der 
/erbindungsstelle des Schwanzes auf die Stelle, wo man das Agnifeld 
)etritt, einen Ziegel 

^ Vgl, Bern, zu Sutra 11, ^TS. IV, 6. 3. m, Dieser Vers wird 
vielleicht auf Grund von SBr. IX. 2. 3. 20 verwendet, da das Brah- 
mana (TS. V. 5. 7. 1) nur sagt: „Mit einem an Indra gerichteten 
Verse", ^ Beruht hauptsachlich auf TS. V, 5, 7. 2 (weil er sonst 
durch das Betreten Kraft und Mut verlieren wiirde). 

13. Zum Feuer (d.h. in den Altarraum) ist vom Norden oder vom 
Westen her heranzutreten L 

^ Dies scheint auf $Br. VIL 3, 2, 17 zu beruhen. In dem eignen 
Brahmana des Ap. (TS. V, 7. 6. 1) wird nur das Hinzutreten vom 
Westen her erlaubt: wenn er es vom Osten her betrate, so wiirde 
das Feuer, das * einem Pa;§u gleichgesetzt wird, ihm schaden, wie ein 
Tier demjenigen schaden wiirde, der es von vorne (auch „von der 
Ostseite") ersteigen wollte. 

14. Jcdesmal beim Hinauf- und Herabsteigen fliistert er ^ dieFormel: 
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„Meine Stimme sei im Mundc , . . Iu.sav. vvic IH. 20. 2*— 5)... schade 
mir nicht" oder einmal: am Ende der Schichtung. 

^ Nach TS. V. 5. 9. 3 ; „Die Hauche gehen fort, von ihm, der 
das Feuer schichtend es betritt; durch das Hersagen der Formel 
bringt er die Hauche in sich". ^TS. 1. c. g. 

XVI. 22. 

1. Nachdem er mit dem Verse: ,,Hierum gehe ich dich an mit hei- 
ligem Worte dich verehrend , . . (u.s.w, wie IIL 11.2*^)... o Weitherr- 
schender’' eine Schmakspende im Salamukhafeuer dargebracht hat K lasst 
er mit dem Verse: ^Es hat den Fuss ... {u.s.w. wie V. H. H) . . , 
versetzt” ^ das nach Osten gekehrte ^ Ross ^ mit dem rechten Vorderfuss 
auf das Darbhabuschel treten wendet es (nl. das Ros.s) nach rechts 
herum ^ und lasst mit dem Verse ; ,»Als du zugleich mit deincr Geburt . , . 
(u.s.w. wie V. 14. 15).., diesc deine Geburt'*^ wieder das Bu.schel 
betreten. 

^ Vers und Ritus nach TS. V, 7. 6. 4 — 5 {zm Gutmachung des 
Betretens). ^TS. IV. 2. 8. a. ' Beruht auf MS. 111. 2. 5: 22. 19. 
^Vgl. XVI. 21. 4. **TS. V. 2. 6. 5 wird niir uesagt, da.ss er das 

Ross betreten lasst. Ztim Darbhabuschel vgl. Xvl. lA 7. ^ Wohl 

nach MS. l.c Z. 19-20, IV. 2, 8, K 

2* Nachdem er mit dem Verse: „Der Riicken der Gewasserbistdu”* 
das Lotusblatt mit der Riickenseite nach unten gekehrt ^ auf die Stelle 
hingelegt hat, wo das Ross scinen Fuss gesetzt hatte erlasst er den 
Bcfehl; nSingt das „der Gewasser Hort'* genannte Saman” 

' TS. IV. 2. 8. c. ^ Statt nttanam hat MS, III. 2. 6 : adhastannabhi, 
statt dieses Hir. und Vaikh.: adhastaddand^m ; nafchf scheint danach 
mit danda (Stiel) gleichwertig zu sein. Nach MS. wird das Lotus- 
blatt hingelegt um die Erde, die sich von der Glut des Feuers 
fiirchtete, davor zu behiiten. ^ Im Brahmatia (TS. V. 2. 6. 5) wird 
die Stelle nicht angedeutet. In keincr mir bekannten Quelle wird 
dieses Ssman angegeben. Das ap^m nidhi oder i^t^hotdya wird 
auf SV. L 151 gesungen und findet sich Gramageyagina IV. 2. 12 
(SSmav., B. I., Vol. L S. 351). Nach den Sotras des Ssmaveda 
(Lsty. L 5. 8, DrShy. 11, L 11 und Jaim. Srs. 4 (5. 14) — unddamit 
stimmt SBr, VII. 4. 1. 37jiberein — wird das satyam sEma ge- 
sungen (nur verzeichnet in Uhyagina IIL 2. 10: SSmav., B. L, VoL 
V, S. 487, in demjaim. g§na jedoch im Arai^iyagana). Nach Lsty — 
DrShy. fordert der Prastoty den YajamSna auf, das Skman zu singen. 

3* Nachdem er mit dem Verse : „Das Brahman , . . (u.s.w. wie XVL 
18. 7)... aufgedeckt*’ ' die goldne Platte^ mit den Knopfen nachoben^ 
auf das, Lotusblatt Qclegt hat, legt er, sich nach Osten kehrend, mit 
dem Verse: „Der goldne Keim. . . (u.s.w. wie XIV. 29. 1) . . . mit Opfer- 
gaben ehren'' ® auf die Platte ^ den goldnen Mann nach Osten gedchtet 
auf den Riicken hin ® imd zwar siidlich von dcr Offntmg (in der Platte. 
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durch welche der Faden gestochen war) Dann erlasst er die AufFot'- 
derung : ,tSinge das Puru^saman” 

ITS. IV. 2. 8. d 2VgL XVL 10. 9. 'So im Kath. (XX. 5: 
2. 3. 6) impliziert wo sie fur einen, der einen Nebenbuhler hat, mit 
den Knopfen nach unten hingelegt wird. ^ Beruht auf SBr. VII. 4. 

I. 10. ^TS. IV. 2. 8. e. ^Dadurch wird der Agni weder auf der 

Erde, noch im Luftraum, noch im Himmel, sondern auf dem 
Golde, d.h. auf Amrta geschichtet, TS. V. 2. 7. 2. ^ Nach TS. I.c. 

® Nach SBr. I.c. 18. ^ Nach TS. I.c.: „er legt ihn siidlich von der 

Platte nach O. gerichtet hin; so stiitzt er den Raum des Opferver- 
anstalters (der ja siidlich vom Opferfeuer seinen Sitz hat) . . . Eine 
andere Moglichkeit ist aber, dass^ er ihn iiber die Ofl&iung des 
Ziegels (d.h. der Platte, vgl. dazu Ap. XVI. 13. 10) legt, um seinen 
Hauchen freien Gang zu lassed*. Beruht aufLaty. I. 5. 8, Drahy. 

II. 1. 11 oder Jaim. srs. 4: 5. 4. Zum Saman vgl. Bern. 4 zu Sutra 
2 (Samav. ed. Calc. Vol. V, S. 888. 

4a. Nachdem er mit dem Verse: „Der Tropfen ist. . . (u.s.w. wie XIL 
7. lib) ... aufsucht" ^ den goldnen Mann beriihrt hat ^ und die drei Verse: 
„Huldigung sei den Schlangen"' ' iiber demselben hergesagt hat^, begiesst 
er ^ mit den fiinf Versen: „Lege dir Kraft zu'" ^ den goldnen Mann mit 
Schmalz in der Weise des Hochaltars 

'TS. IV. 2. 8. f. 2 Nach TS. V. 2. 7. 3. 'TS. IV. 2. 8. g^i. 

^ Die Handlung ist im Brahmana des Ap. nicht erwahnt ; dass die VerSe 
hergesagt werden, beruht auf MS. III. 2. 6: 23. 17 (anudisatf) oder 
Kath, 'KX* 5: 23. 11, 14 {apasthana) oder SBr. VII. 4. 1. 25 fgg. 

' TS. V. 2. 7. 5 wird nur gesagt, dass er mit fiinf Versen dje Platte 
kreuzweise mit Schmalz begiesst (wie die Uttaravedi, vgl. Ap. VII. 
5. 4), vgl. XVI. 22. 8 ; dass auch der goldne Mann mit Schmalz 
begossen wird, beruht auf MS. III. 2. 6: 23. 18. ^TS. I. 2. 14. a-e. 
Die Verwendung dieser fiinf Verse nach MS. 1. c., Kath. XX. 5: 
23. 16 Oder SBr. VII. 4. 1. 33. 

4b* Es ist (in der heiligen Uberlieferung) gesagt ^ (und das dort Gesagte 
hat hier Geltung): „Er legt (ohne Spriiche) zwei Opferkellen hin, eine 
mit Schmalz gefiillte von Karsmaryaholz, eine mit saurer Milch gefiillte 
von Feigenholz : siidlich (vom goldnen Manne) die von Karsmarya-, nordlich 
die von Feigenholz verfertigte’'. 

^ TS. V. 2. 7. 3-4. Derobere (nordlich gelegte) Loffel ist der Himmel, 
der andere ist die Erde. 

5* Oder aber er legt die mit Schmalz gefiillte Karsmaryakelle mit der 
Formel: „Durch Agni's Scharfe setze ich dich hin'' siidlich vom (goldnen) 
Mann, die mit saurer Milch gefiillte Udumbarakelle nordlich mit der 
Formel; „Durch Indra's Macht setze ich dich hin'" L 
1 So das SBr. VII. 4. 1. 41. 

6* Mit dem Verse : „ Agni, das Haupt . . . (u.s.w. wie V. 28. 1 1) . . Samen" ^ 
stellt er sich ehrcrbietig vor dem Karsmaryaloffel, mit dem Verse : „Du 
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bist dcs Opfers und dcs Dunstkrciscs Fiihrcr'* ^ vor dem Udumbaraloffcl hin 

’TS. IV. 4. 4. a und d. Nach MS.,^Kath. oder SBr. Die 
Schlusswortc des Saties nehmc ich zu Sutra 7. 

7. Nach cinigen ^ ist dcr Vorgang umgckehrt: er legt sic mit den 
bciden das Wort „Haupt'’ enthaltenden V^ersen ^ hin und redet sic dann 
chrerbietjg mit den Formeln an. 

^ Diese „einigen'' sind unbekannt, aber in dcr MS. H. 7. 15 wird 
jedesmal der rnurdhanvat Vers, und darauf die (im Brahmana nicht 
erwahnten) Formeln : apries tvd te/asJ indrasya tvaujasa sadayami 
gegeben; im Kath. XVL 15 dagegen erst die beiden Yajus. dann die 
rnurdhanvat Verse. ^AIso TS. IV. 4. 4. a und d. 

8. Zu diesem Zeitpimkt begiesst er die Platte, in der Weisc wie er 
es mit dem goldnen Mann gemacht hat \ mit Schmak ^ 

* Vgl. XVL 22, 4. a. Nach TS. V. 2, 7, 5, Nach Ap. (XVI. 22. 3} 
war aber der goldne Mann schon auf die Platte gclegt ! 

XVL 23. 

L Nachdem er den von Natur durchlochcrten Kicsel mit dem Verse: 
„Fcst bist du, stiitzend bist du, unbczwungen*' ^ bcriihrt ^ und von dem 
Rosse hat beschnuppern lessen \ legt er, zu.sammen mit einem unwissenden 
Brahmanen ^ ihn mit der Formel : MPrajapati .soil dich auf den Riicken 
der Erde hinlcgen" ^ in die Mitte des Agni (d.h. des Rumpfteilcs des zum 
Hodbaltarbau ausgemessenen Feldes) hin, und mit dem hciligen Wortc: 
3huh” ^ 

' TS, IV, 2. 9. a, ^ Diese ^I^taka’' wird der Erde gleichgesetzt, 
wie die in der 3. Citi (XVIL 1. 12) dem Luftraum, die in der 5, Citi 
(XVII. 3, 8) dem Himmcl. Die Istaka ist perforiert: „die zuerst hin- 
gelegte bedeckt die Hauche der Tiere und des Opfcrveranstalters ; 
sie ist perforiert; zur Durchlassung der Hauche'' (TS, V. 2. 8. 1). 
3 Nach TS. l.c. ; er bringt die Hauche in ihn (nl. in den perforierten 
Ziegel). * Dieses Detail nur bci den Taittirsyas : dazu das Brahmapa 
(TS. V. 2. 8. 1-2); Das Feuer soil auf das Feucr geschichtet werden", 
so sagt man. Der Brahmane nun ist Agni vaiSvSnara ; diesem 
iiberreiche er den ersten mit der Forme! verfertigten Ziegel: dicsen 
lege der Brahmane zusammen mit dem Adhvaryu auf; so schichtet 
er das Feuer auf das Feucr" (ferner vgl. Bern, zu Stitra 3). Das 
Ksth. (XX. 6; 24.10): „Durch den ersten Ziegel, den ein unwissender 
Adhvaryu auflegt, bedeckt er den Hauch der Nachkommen und des 
Viehesdes Opferveranstalters. Er ist ein von Natur durchl6chertcr ; 
zur Freilassung der Hauche”. Die eigentliche Bedeutung des „unwis- 
senden" (d. h. wohl des mit dem Agniritus nicht vertrauten) Brahmanen 
ist mir nicht klar. * TS. IV. 2. 9. b. ‘ Beruht auf TS. V. 5, 5. 3, 
vgl unten, XVIL 1. 12; 3. 8. 

2. Er bringt cine Schmalzspende fiber dem von Natur durchlochcrten 
Steinc dar mit dem Verse; „Ich opfcrc die Einsicht mit dem Geiste mit 
Schmalz" I und haucht fiber den Stein 

* Beruht auf TS. V, 5. 4. 3 (dutch diese Spende wird detOpfer- 
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veranstalter im Jenseits ein Haupt bekommen, weil dieser Vers oder 
diese Spende das Haupt des Agni ist), ^ Beruht auf TS* V. 5 . 5 * 2 : 
die erste Svayamatrnna ist der Aushauch, die zweite der Zwischen-- 
hauch, die dritte der Einhauch, vgL XVIL 1 , 13, XVIL 3 . 9* 

3t Der unwissende Brahmane gibt (dem Adhvaryu) ein auserlesenes 
Stuck oder zwei oder drei auserlesene Stiicke aus der Habe (des Opfer- 
veranstalters) \ , 

^ Nach TS, V. 2 . 8 * 2 : „Wer als unwissender einen Ziegelauflegt, 
der lauft Gefahr ins Ungliick zu geraten ; er gebe drei auserwahlte 
Stiicke, um sich die drei Hauche zu sichern ; oder zwei, denn es gibt 
zwei Hauche, oder eines, denn der Hauch ist einer'\ 

'4* Den ersten durchlocherten Stein legt er sitzend auf, den zweiten in 
hockender Stellung, den dritten stehend k 

^ Von dieser Vorschrift, die mit der mystischen Deutung dieser 
Steine ubereinstimmt (vgL Bern* 2 zu Sutra 1 ), ist mir eine altere 
Quelle unbekannt* 

5, 64 liber dem durchlocherten Stein erlasst er die Auifforderung : 
„Singe das Saman'\ desgleichen nachdem er den zweiten und den dritten 
aufgelegt hat K 

^ Nach den Sutras des Samaveda (vgL Bem» 4 zu XVL 22 , 2 ) wird 
das Bhuhsaman gesungen, iiber der 2 , Svayamatrnna (XVIL 2 , 13) 
das Bhuvahsaraan, iiber der 3. (XVIL 3, 9) das Svahsaman, Die^ 
altere Quelle ist wohl SBr, VIIL 7, 4, 5, 

7* Wenn der Opferveranstalter meint, dass ein ostlich von ihm 
weilender Nebenbuhler es auf ihn abgesehen hat, so schiebe er mit der 
Formel: „Breite bist du"' den schon aufgelegten durchl5cherten Kiesel 
etwas nach Osten hin, Wenn er meint, dass ein hinter ihm weilender 
es auf ihn abgesehen hat, dann mit der Formel: „Erde bist du'' nach 
hinten, Wenn er meint dass ein Nebenbuhler in Ansehen oder Macht 
ihm gleich steht, so riittele er den Kiesel mit der Formel: „Die Erde 
bist du, die Schopfung"' L 

^ Ritus und Wortlaut nach Kath, XX, 6 : 24, 14 (und vgl, MS, 
III, 2 , 6 : 24, 15). Die Formeln sind der TS, (IV, 2 , 9, b) entnom- 
men, ausser bhuvanam asi, wo TS, bhumit asi hat. 

84 Mit der Formel : „Glut bist du. Glut gib mir, vor der Erde 
schiitze mich'' ^ legt er den goldnen Ziegel ^ auf, 

^TS, V, 7, 6 , c\ ^D.h, ein Stiickchen Gold, vgl, XVL 13, 10, 
Die Vorschrift beruht auf TS, Lc, 2 — 3, Nach Baudh, soil dies 
apare bile (an der westlichen Hohlung des durchlocherten Steines) 
hingelegt werden, Ferner vgl, XVIL 1 , 14, XVIL 4, 1 , 

9* Mit der Formel: t,Die Erde, der Wasserbehalter, von Speise 
durchdrungen'* ^ legt er den mit einem Kreise versehenen Ziegel auf 

ITS, IV, 4, 5, c, 2 Beruht auf TS, V, 3, 9, 2 ; vgl XVIL 1 , 
15, XVIL 4, 2 , Nach Baudh, und Vaikh, wird er einen Schritt weit 
hinter den vorhergehenden gelegt. 
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10* Mit den zwei Formcln : ,,Die Erdc bist du, der Samen der 
Schopfung: der Zicgcl ist der Himmelsraum; dutch das Wort bcstcige 
ich dich. Das Licht ist Agni» Agni ist das Licht. Durch dicse Gottheit 
sitze fest in der Weise der Angirasen. — Der Himmel bist du, der 
Samen der Schopfung; der Ziegel ist der Himmelsfaum ; dutch den Geist 
ersteige ich dich. Das Licht ist Slirya, Surya ist das Licht. Dutch diese 
Gottheit sitze fest in der Weisc der Angirasen'* ^ legt er die beiden 
^ErsteigungsziegeF’ auf 

^ Die Formeln mit geringer Abweichung aus MS. III. 7. 16 oder 
Kath, XXXIX. 3. ^So haben auch Hit. und Vaikh.; Quelle? 

XVI* 24* 

L Mit den zwei Versen : „Aus Stengel nach Stengel aufwachsend'’ * 
legt er den Durvazicgel ^ hin, nl, ein griines Durvabiischel sammt dem 
Erdkioss (auf welchem es gewachsen ist), imd dessen Spitze nicht abge- 
brochen ist und zwar so dass die Spitze dcs aufgclegten bis an den 
durchldcherten Stein hinreicht 

^ TS. IV. 2. 9. c. d (in dem Mantra wird die Durvapflanze auch 
schon mit deuTjSfafcc angeredet). ^ Beruht auf TS. V. 2. 8. 3: die 
Handlung bczweckt die Erhaltung von Vieh, das ja an cinem Orte, 
wo kein Gras wachst» nicht verweilt, ^Nach SBr. VII. 4. 2. 13; 
die Durvapflanze soli sowohl Wtirzei wie Spitze haben. ^ Der 
Wortlaut ist nicht ganz deutlich ; man ware versucht statt suai/ama- 
trnnam mit einer Hs. des Ap. (und Man. 5rs. Hir. und Vaikh.) 
svayamatrnnam zu lesen, wenn nicht auch das &Bv. den Lokativ 
hatte. Vielleicht hat man hinzuzudenken „(hinreicht) bis auf den 
Boden des Agnifeldes''. 

2* Nachdem er in gleicher Linie * auf den Ziegel zwei Goldstiickchen 
geschoben hat^, legt er mit den zwei Versen: „Deine Lichter* o Agni, 
die in der Sonne sind'' ^ den ..Guter-erwerbenden** Ziegel hin 

' Nach Talav* bedeutet prabahuk: daksinata uttaratas ca, also , Jinks 
und rechts*'. Auf Grund dcs Kath. und Man. firs. (vgl. Bern, 2} ist 
es wahrscheinlich; das die Goldstiickchen eben auf diesen V§mabhpt^ 
ziegel gelegt werden, noch bevor man ihn auf den Agni legt, ^ Be-* 
ruht auf Kath. XX, 6 : 25* 4 ; , .prabahuk kacM ahatau [t ahitau) 
bhavatahp und „dcshalb beflnden sich die Augen in gleicher Linie"* 
Min* Srs. VL L 7. 15: kaeSv arnsayoh sgatam* Offenbar ist kMca 
hier mit hirartyasakala gleichwertig. ^ ITS* IV, 2* 9. n, o* ^ Nach 
TS* V* 5, 3, 3 ist der Ziegel ngoldkopfig"' vgl* Bern* L 

3* Mit den drei Formeln: ,.Der Herrscher stiitzte das Licht, Der 
AUherrschcr stiitzte das Licht* Der Selbstherrschcr stiitzte das Licht** ^ 
legt er die drei ,*Samenergiesser** ^ auf. 

^TS. ly. 2* 9. p* ^In alien Brahmatias werden nur zwei ^Samen- 
ergiesser** erwlhnt Das Kath. und die Vaj* S, haben dazu zwei, 
die MS. und TS. drei Formeln, tlberdies gcht aus TS* V* 5* 4 
nicht deutlich hervor, dass die TS* IV, 2, 9* p gegebenen Formeln 
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fiir die ^Samenergiesser'* bestimmt sind* Baudh. X. 31, 39, 46, hat 
daher ganz andere Formeln zu den (auch bei ihm drei) „Samener- 
giessern''* Aus Kath. jedoch erhellt, dass die beiden cSit TS. iiberein- 
stimmenden Formeln : virad jyotir adharayat und svatad jyotir 
adharayat fiir die Retassics bestimmt sind* Die Dreizahl der Formeln 
in TS, hat wohl die Sutrakaras der Taittirlyas zu den drei Retas^ 
sics gebracht. 

4 . Von diesen lege er zwei in die erste Schicht fiir einen Opfcrver- 
anstalter auf, der ein noch junger Mann ist ^ ; alle drei in die mitdere 
Schicht, fiir einen Opferveranstalter mittleren Alters; einen in die erste 
und einen in die letzte, fiir einen bejahrten Opferveranstalter ^ 

^ Diese beiden Bestimmungen beruhen auf TS* V, 5* 4, 2 (vgL 
Kath. XX. 6: 25. 8 fgg., MS.. III. 2. 6: 25. 8). Die mittlere Be^ 
stimmung nur bei Ap. und Vaikh.; sie hangt wieder mit der sonst 
nicht iiberlieferten Dreizahl zusammen. Hir. lautet : virad jyotir 
adharayad iti tisro retahsico; due eke samamananti; tah praf/ia- 
may am cityarn yuna upadadhyan, madhyamayarn vivayasaK pratha^ 
mayam uttamayarn ca sthavirasya, 

5. Nur einen von den beiden lege er (in die erste Schicht) auf fiir 
einen Opferveranstalter, den er (d.h. der Adhvaryu) hasst ^ 

^ Beruht auf Kath. 1. c. Z. 10. 

6. Mit der Formel legt er diesen und jenen auf \ (nur) in Gedanken 
den mittleren. 

^ Also den 1. Retassicziegel mit dem Yajus; i^zra^g? jyotir adharayat 
den 3. mit svarad jyotir adharayat, Weshalb der mittlere manasa 
aufgelegt wird, ist mir unersichtlich. Diese Vorschrift scheint die 
in Sutra 3 gegebene zu prazisieren. 

7. Mit der Formel: „Brhaspati soil dich auf den Riicken der Erde 
hinstellen, dich, den lichtvollen'' ^ legt er den „Alllichtzieger' ^ auf. 

'TS. IV. 4. 6. a. ^Nach TS. V. 3. 9. 2 (vgl. XVII. 1. 17; 
XVII. 4. 4). Dass dieser Ziegel zu diesem Zeitpunkte einzufiigen 
ist, beriiht auf MS. oder SBr. 

8* Mit den zwei Formeln; „Des Agni Gang bist du, du bist der 
Agnigang der Gdtter*' ^ legt er die zwei „Gangzieger' ^ auf. 

'TS. IV. 4. 6. e, f. ^Nach TS. V. 3. 10. 1^2 (vgl. XVII. 1. 
18; XVII. 4. 6). Weshalb. diese Ziegel zu diesem Zeitpunkte auf- 
gelegt werden (Hir. stimmt mit Ap. iiberein, Baudh. und Vaikh. 
fiigen sie nach der Asadha-istaka ein), ist nicht ersichtlich. 

9. Mit den beiden Formeln: „Madhu und Madhava sind die zwei 
Friihlingsmonate'' ' legt er die zwei Monatsziegel auf Erst nachdem 
sie beide hingelegt sind wird die Formel: „Durch diese Gottheit*' u.s.w. 
gesprochen 

'TS. IV. 4. 11. a. 2 Nach TS. V. 4. 2. 1 (vgl. XVH. 2. 1; 
XVII. 4. 5). Dass sie jetzt aufzulegen sind, beruht auf Kath. XX. 
6: 25. 12 Oder SBr. VII. 4. 2. 29. Wgl. XVI. 14. 10. Die Vor- 
schrift nach §Br. 1. c. und VIII. 3. 2. 5. 

Verb. Afd. Lttterkunde fNieuwe Reeks) Dl. XXVI. D4 
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10. Nach alien Monatsziegeln legt er eine Blyxa octandra (Avaka) auf 
^Nach^TS. V. 4. 2. 1, 

11. Nach einigen ’ stellt er sie auf Avakas. 

^ Die „einigen'* sind die Vajasaneyins ($Br, Vlll. 3. 2. 5). 

12. Mit den zwei Formeln: „Die UnbcsiegbarCi die Sicghafte bist 

du'" * legt er den oUnbesiegbarcn” Zicgel ", mit dcm Merkzeichen 

nach oben auf. 

^TS. IV. 2. 9. e. f. ^Vgl. XVI, 5. 4. ^Nach TS. V. 2. 8, 
3—4 (das Merkzeichen sind die drei Linien). 

13* „Wem er wiinscht, dass er bcsscr dran sein moge, fiir den lege 
cr ihn mit dem Mcrkzeichen nach oben*’ so ist in der heiligen Uber-- 
lieferung gesagt h 

* TS. V, 2. 8. 4 ; „und wem er wiinscht, dass er schlechtcr dran 
sein moge, fiir den lege er ihn mit dem Mcrkzeichen nach unten auf/' 

14^ 15* Nachdem er den ^Glutziegel'' aufgelegt hat, lege cr den 
„nestartigen'' Ziegel auf K Fiir diese beiden sind die Spriiche im Pravar- 
gya-abschnitte mitgeteilt worden 

* Die altere Quelle ist mir bis jetzt nicht bekannt geworden ; weil 
aber einer der Mantras im Kath. {XXXIX. 3: 121, 4) in diescm 
Ziisammenhang gegeben wird, diirfte ein verlorenes Brahmana der 
Kathas die Quelle sein. Vgl. auch Baudh, IX, 17t 292. 3. ^ Vgl, 
XV. 17. 5. 


XVL 25* 

1* Nachdem er mit den drei Verscn: „Susses ergiessen die Winde 
dem Frommen'" ^ eine Schildkrote mit saurer Milch, welcher Honig bei- 
gemischt ist, beschmiert hat, legt er, mit dem Angesicht nach Ostcn 
gerichtet, mit dem Verse: „Dcr breite Himmel und die Erde’* ^ die 
lebendige Schildkrote vor dem durchlocherten Kieselstein, mit dem Kopfe 
nach Westen gekehrt, auf 

^TS. IV. 2. 9, g-i. 'TS. be. L ^Nach TS. V. 2. 8. 5-6. 
Der Ausdruck purastSt pratyancam nach SBr. VIb 5. 1. 7. Hier 
weicht Ap. von seinem eignen BrShmania (TS. V. 2. 8. 6} ab, das 
pvEncam hat, und schliesst sich der MS. oder dem SBr. an. 

2a* Oder cr legt sie mit dem Verse: ^Zu den vier Himmelsgcgenden 
gehen die Feuer hin"' * auf. 

* TS. V. 7. 8. b (Vers und Handlung), 

2* b* Nachdem er sie aufgelegt, mit Avakipflanzen umwidcelt und 
mit einem Netz bedeckt hat. befestigt er sie rings vermittelst eingeschla- * 
gener Pflocke b 

^ Von diesen Vorschriften ist nur das Umwickeln mit Avaka-- 
pflanzen aus einem Mteren Texte zu belcgen ($Br, VIb 5. b 11). 



XVL 26. 5. 


Die Schichtung des Hochaltars 


51 


Statt des ungew5hnlichen parTtamsya (so auch Hir», aber mit i) haben 
Baudh. und Vaikh. parwe§tya. Das Bedecken mit dem Netze nur 
noch in Hir,, das andere auch bei ihm und Baudh. und Vaikh. 

2. c. Uber der aufgelegten Schildkrote spricht er die zwei Verse 
aus: ,,Gehe in die Tiefe der Gewasser» nicht soil dich die Sonne rings 
erhitzen noch Agni vaisvanara. Uberblicke, nicht grausig, die Geschopfe; 
es soil dich der Regen des Himmels begleiten"'. ,tKrieche zu den 
dr^i Meeren, den Himmelsraumen hin, du» der du der Gewasser Herr, 
der Stier der Ziegel bist. Begib dich dorthin, wo die Friiheren hinge- 
gangen sind, in den Schutt, deinen Ursprung, dich hiillend, wo sichs 
geziemt*' h 

^ Das Besprechen mit diesen zwei Versen nur noch in Vadh., 
Hir. und Vaikh. Die Verse sind entweder dem Kath. (XXXIX. 3: 
121. 13—16) oder der Vaj. S. (XIII. 30—31) entnommen. Hir. hat 
acchidrah statt aghorah und am Ende sukrtasya lake wie Vaj. S.; 
Vadh. hat mehrere Varianten. 

XVL 26. 

L 2. Mit dem Verse : ,.Wenn immer du, o Morserlein, in Haus an 
Haus in Wirkung gestellt wirst, lass hier deinen weitschallenden Ton 
erklingen, wie die Pauke der Sieger'' ^ stellt er einen viereckigen eine 
Spanne grossen, von Udumbaraholz verfertigten Morser^ auf den nord- 
lichen Schulterteil ^ des Rumpfes (des Agnifeldes) fertig. Dann einer Stosser, 
dessen Mass unbestimmt ist 

^ RS. I. 28. 5. Diesen Vers in diesem Zusammenhang haben nur 
Ap., Hir., Vaikh. und Man. srs. (VL 1. 7. 23). ^ So SBr. VII. 3. 

1. 15. ^ Nach TS. V. 2. 8. 7. ^ Der genaue Ort wird in keinem 

alteren Texte angegeben. Hir.: daksinayam stony am. ^ Nach Baudh. 
eine Elle (aratni) lang. 

3f 4. Nachdem er mit dem Verse: „Einst wehte der Wind, o Baum 
(d.h. o du holzerner Morser), um deine Spitze; jetzt aber presse dem 
Indra,den Soma zum Trinken, o Mdrser" ^ den Morser mit allerhand 
kultivierten Krautern ^ gefiillt hat ^ und diese mit dem Stdssel ausgeschla- 
gen hat^, legt er den Morser mit dem Verse „Hier ist Visnu aus- 
geschritten" ^ in die Mitte des Rumpfes des Agnifeldes auf, den Stossel 
mit dem Verse: „Diesen hochsten Schritt des Visnu" 

^ RS. I. 28. 6. Der Vers zu diesem Zweck nur bei Ap., Hir. und 
Vaikh. ^ Dies alles ist wohl in dem avahanti impliziert, das auf 
TS. V. 2. 8. 7 beruht. ^Nach TS. 1. c.^ ^TS. I. 2. 13. e. "TS. 
IV. 2. 9. 1. — Es sind nur Ap. und Man. ^rs. (1. c. 24), die zwei 
Verse verwenden: Man. ^rs: idam visnur vicakrama iti dvabhyam 
(nl. MS. II. 7. 16: 100. 10—12). In alien Brahmanas ist nur von 
einem an Visnu gerichteten Verse die Rede. 

5^ Mit dem Verse: „Vom Himmel, o Visnu, oder von der Erde" ^ 
legt er die Wanne auf^. 

^ TS. I. 2. 13. h. ^ Diese Vorschrift nur noch in Vaikh. 


D 4* 
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6, Die Pfanne (in welcher der Opfcrvcranstalter das Feuer getragen 
hat) fiilk er m^'t dem Verse: ,,Genaht von den Gottern bist du mit Nektar 
gekommen : die Pfanne ^ hat ihre Schwester, die Vedi, erstiegen. Das 
Wahre anordnend ^ mit den uralten Sehern, soli Agni, der wissende, 
das hier ins Werk steilen'* mit Schmak, saurer Mikh, Honig oder 
Sand ^ oder mit alien (diesen genannten Substansen). nachdem er sie 
untereinander geraischt hat 

^ Ich libersetze ukha und caklpano, obschon auch Hir. ukham und 
Vaikh, cakupano hat. ^ Der Vers entweder aus MS. oder aus dem 
Kath. ^ Mit Sand nach TS. V. 2. 9, 1 ; mit Sand und Schmalz 
nach Kath. XX. 7 : 26. 19» mit Sand, saurer Milch. Schmalz. Honig. 
nach MS. IIL2. 7: 26. 14—16. ^ samstjya gehort zu dicsem Sutra. 

7, Er blicke nicht auf die lee re Pfanne k sie ist mit Glut behaftet 

‘Nach SBr. VII. 1. 1, 40 oder MS. III. 2. 7: 26. 12. ‘^Dieser 
Satz (auch bei Vaikh.) ist wohl einem (verlorencn ?) Brahmana ent- 
nommen, 

8* Nun giesst er Milch in dic.selbe h 

‘ So auch Vaikh, Altcre Quelle ? 

9.. Nach der tlberliefcrung einiger * wird die Pfanne schon gefullt 
unmittelbar nachdem das Feuer ausgeschiittet worden ist 

‘Die Vajasaneyins. vgL SBr. VIL I. 1. 41, ^VgL XVI. 15. 5. 

10* .,Fur cinen Opferveranstalter dem er wunscht, dass cr Hunger 
leidc. setze er sie leer auf’* heisst es in der heiligen Uberlieferung 

‘ TS. V, 2. 9. 1—^2: .rWem er wunscht, dass er Hunger leide, 
fur den setze er sie leer auf; wem er wunscht. dass er nie ver- 
siegende Speise esse, fur den gefullt”, 

11, 12* a* Mit dem Verse: „Fest bist du, o Erde” ‘ setzt er die Pfanne 
in die Mitte^ des Agnifeldes auf, oder^ mit dem Verse: „Erde, sitze 
auf der Erde, eine Mutter auf der Mutter, eine Zarte auf der Zarten, 
^Die Pfanne hat ihre Schwester, die Vedi, erstiegen. Das Wahre anord^ 
mend mit den uralten Sehern, soil Agni, der wissende. das hier anbringen** 

‘TS. IV. 2. g. m. ^Nach TS. V. 2. 9. L ^Dass Garbe die 
Satze unrichtig getrennt hat. geht deutlich aus Hir. hervor : . . . iti 
madhye 'gner ukhEm upadadhmy, upad^t^d ulUkhalasyety eke^m. 
^Der Vers ist erweitert (vgl. XVL 26, 6) aus X>OCIX. 3; 122. 
1^2. Statt dieses einen Verses hat Hir. (nach Man. 5rs. VI. 1. 7* 
25?) die erste Halfte des von Ap. gegebenen Verses und daran 
ansebliessend MS, III. 7. 16: 101, 1—^7 (mit Umsteliung und 
Varianten).^ 

12* b* Nach dem Brahmana der Vajasaneyins setzt er sie auf den 
Morser 

‘ S. SBr. VIL 5. 1. 26. Statt ulUkhalam ist sichcr utefchafe herzu-- 
stellen. DhGrt.: ulukhalasyopari nidadhEti und vgl, Hir. in Bern. 3 
dcs vorhergehenden Sutra. 

13* Nachdem er mit den bdden Versen: „0 Agni, schirre dir an, 
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welche deine'' ^ und ,,Spanne dir an die Gdtterrufenden'" ^ in die Pfanne 
eine einzige ^ Schmalzspende dargebracht hat legt er ^iickchen Gold 
in das Menschenhaupt ^ : 

'TS, IV. 2. 9. q, r. ^ So Hir. ^ Nach TS. V. 5.3. 1. ^^^Nach 
TS. V. 2. 9. 3 werden die Stiickchen Gold auf die ,.Hauche*' gelegt. 

XVL 27. 

L und zwar mit dem Verse : t.Der Tropfen ist gesprungen'' ^ in den 
Mund, Oder mit dem Verse: .tEs ist entstanden hier der ganzen 
Schopfung'' ^ ; 

^ TS. IV. 2. 9. s. ^ Die Andeutungen, auf welchen ,, Prana'' hier 
und im Verfolg das Stiickchen Gold hingelegt wird, sind, weil dar^ 
liber in keinem Brahmana Sicheres angegeben wird (nur SBr. VIL 

5. 2 11 fgg. werden die Stellen angegeben^ aber wegen des iha, 
unklar), in alien Sutras verschieden. ^TS. IV. 2. 9. t. 

2. mit der Formel: „Dem Glanze dich" ^ in die rechte Augenh5hle, 
mit der Formel: ..Der Helle dich" ^ in die linke; 

1 TS. IV. 2. 9. u. (IV. 4. 6. k). 

3. mit der Formel „Dem Blinken dich" * in die beiden Ohrhohlen ; 
1 TS. IV. 4. 6. k. 

4. mit der Formel: ,,Dem Scheme dich" ’ in das rechte Nasenloch, 
mit der Formel: ,,Dem Lichte dich" ^ in das linke. 

1 TS. IV. 1. c. 

5. Mit dem Verse: ,tEs fliessen zusammen" ^ fiillt er den Menschen- 
schadel mit saurer Milch, die in gekochter Molke zum Gerinnen gebracht 
ist, und welcher man Honig beigemischt hat^. 

1 TS. IV. 2. 9. V. 2 Nach TS. V. 2. 9. 3. 

6. Nach der Uberlieferung der Vajasaneyins findet das Hinlegen der 
Goldstiickchen und das Fiillen (mit saurer Milch) bei alien Kopfen statt ^ 

^ Im SBr. (VII. 5. 2. 8) wird wenigstens das Hinlegen der Gold- 
stiickchen fiir.alle Kopfe verordnet; das Fiillen mit der sauren Milch 
kennt dieses Brahmana iiberhaupt nicht. 

7. Mit dem Verse: „Auf diesem sitzt ein Adler, Siisses bereitend, 
’ein Nest habend" ^ nimmt er den Menschenkopf legt, indem er Sich 
nach Osten richtet, denselben mit dem Verse: „Aditya, den Embryo" ^ 
mit dem Kinn nach vorne nach Osten gerichtet mit der hohlen 
Seite nach oben in die Pfanne bringt mit der ersten Halfte des 
Verses: „Das schillcrnde Angesicht der Gotter" ^ eine Schmalzspende in 
die rechte Augenhohle, mit der zweiten Halfte eben dieses Verses eine 
zweite in die linke Augenhohle ® dar, und legt dann die Tierkopfe auf 

^ TS. IV. 2. 9. w. ^ Die Handlung nach SBr. VII. 5. 2* 13, wo 
aber der begleitende Spruch ein anderer ist (derselbe wie Kath. und 
Hir.) ^TS. IV. 2. 10. a. Dass der Vers zu dieser Handlung ge- 
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nommen wird, beruht auf SBr L c. 1 7. ^ Die altere Quelle dieser 
Angabe ist bis jet 2 t unbekannt, "'Dies beruht auf TS. V. 5. 3. 2; 
nttlina ist gcwohnlich supinus, Diese Bestimmung kollidiert scheinbar 
mit der Vorschrift, dass in die Aiigenhohlcn zu opfern ist. Es ist 
aber die Fragc, ob die hicr von Ap. angegebene Reihenfolge der 
Tatsachen die vom Verfasser des Brahmana beabsichtigtc war, vgl. 
Baudh. ^^Nach TS. V. 2. 9. 2. ^ TS. I. '4. 43. b. Da esiniBrah- 

mana nur he[sst: „mit einem an Surya gerichteten Verse” (TS. V. 
5, 3. 3), ist Ap. hier detn SBr, (VIl. 5. 2. 27) gefolgt ; weiter heisst 
es im Brahmana nur: „er giesst zw^eima! erne Spende aus mit dem- 
selben Verse.” So macht es denn auch genau Baudh.; Ap. hat aber 
seine Vorschrift der MS. (III. 2. 8: 27. !5) oder dem SBr. (VIL 
5. 2. 25-- 27) entnommen. Dass in die Augenhohle geopfert wird, 
geht wohl aus TS. V. 1, c. hervor. Nach TS. V. 2. 9. 3. 

8. Es ist (in der heiligen Qberlieferung) gesagt wwden * (und das 
Gesagtc hat hier Geltung): „Wem cr wiinscht, dass er vichlos sei” 
u. s. w. 

* TS. V. 2. 9, 3—4: „Wem er wiinscht, dass er viehlos sei, fiir 
den lege er die Kopfe abgewandt bin;, . . wem er wiinscht, dass er 
im Besitze von Vich sci, fiir den zugewandt” {d. h, vom Menschen- 
kopfe abgewandt, bzw. diesem zugewandt). 

9, Mit dem Verse: .,Den Zug des Windes” * den Kopf des Ro.sses 
vor (den Menschenkopf) nach Westen gekchrt 

^TS. IV. 2, 10. c. ^Nach TS. V. 2. 9, 4. 

10* Mit dem Verse: mDch nicht versiegenden Tropfen*’ * hinter (den 
Menschenkopf) nach Osten gekehrt den Stierkopf 
» TS, IV. 2. 10. e. 2 Nach TS. V. 1. c. 

11* Mit dem Verse: „Die Behiiterin des Tva^tr” b siidlich, nach 
Siiden gerichtet* den Widderkopfb 

'TS. IV. 2, 10. g. Mmpliziert in TS, V. 7. 10. 1. 

12* Mit dem Verse: „Das Feuer, entstanden aus des Feuers” b nord- 
lich, nach Norden gerichtet, den Ziegenbockskopf 
' TS, IV. 2, 10, i. ^Nach TS, V. Lc. 

13* An diese Kopfe richtet er, vor denseiben stehend, ohne zwischen 
denselfaen hindurchzugehen b die „Entlassungsversen” ^ : 

' at>j/at?%ena (der Ausdruck auch VIl. 2. 12), Hir. Mny utsargaiv 
apyavayan pradak^ij^am anukrBman pratidisam upati^fhate. MS. Ill, 
2*7: 27, 8; „Dieser Agni ist yapi^fha mit Namen; deshalb darf, 
wer ihn schichtet, nicht zwischendurch gehen; wenn er hindurch 
ginge, so wiirde er (d.h, Agni) seine Hauche an sich rafFen (yiweta, 
anklingend an yamsthay\ Kath. XX. 8: 27. 19: „Der Adhvaryu 
gehe nicht zwischen den Tierkdpfen hindurch. Dieser Agni ist 
yavistha mit Namen; er wiirde seine Hauche an sich ralffen und 
er wiirde sterbenT Das zwischendurchgehen kann nur stattflnden. 
wie es scheint, wenn die Kopfe (nach Sutra 21) nicht unmittelbar 
an die Svayamatirn^a anschliessend hingelegt sind, vgl Man. 5rs. 
VI. 1, 7. 32: „Er gehe nicht zwischen den KSpfen und der Svayam- 
; §trrtnS hindurch; wenn er hindurch geht, so fldstere er den Vers: 
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,,Du, p Jiingster'' (MS, IL 13* 11)* ^ Der Name utsarga aus MS* 

Oder SBr* Jeder Vers schliesst MS* und Vaj* S* mit einer Formel 
in welcher die verzehrende Glut einem wilden Tiere* und dem per- 
s5nlichen Feind iiberwiesen wird; MS. Ill* 2* 7: 27. 9,: ttEr ver- 
ehrt die Kopfe mit den Utsargas: er schiebt die verzehrende Glut 
(des Agni) zu den wilden Tieren hin.*' 

14. an den^ Menschenkopf den Vers : ,tSchade nicht diesem Zwei^ 
fussier* ' ^ ; 

^ TS. IV* 2* 10* b; dass dieser Vers und die in Sutras 15—18 
angegebenen Verse zu dem angegebenen Zweck verwendet werden, 
scheint auf SBr* VIL 5* 2* 32—36 zu beruhen* 

15. an den Rosskopf den Vers: ,,Schade nicht diesem Einhufer** ^ ; 

1 TS* 1* c* d* 

16. an den Stierkopf den Vers: „Diesen Ozean” ' ; 

' TS. 1. c. f. 

17* an den Widderkopf den Vers: „Diesen wolligen’*^; 

1 TS* 1. c* h* 

18. an den Ziegenbockskopf den Vers: ,tDie Ziege wurde aus Agni 
geboren** k 

1 TS. 1* c* k* 

19. Wenn es bloss den Kopf des fixr Vayu bestimmten Bockes gibt k 
so lege er mit den dazu fiir alle Kdpfe bestimmten Versen ^ den Kopf 
dieses Bockes auf die Statte des Hauptkopfes, und rede diesen mit den 
dazu fiir alle Kopfe bestimmten Versen ^ an* 

1 Vgl* XVI* 8* 3* 2VgL XVI* 27* 7, 9-12* ^Vgl XVI* 27* 
14—18* Die Vorschrift nach dem Kath* (XX, 8: 27*20): ,,Nachdem 
er einen Kopf aufgelegt hat, rede er ihn feierlich mit alien 
Spriichen an*** 

20. Oder aber er rede ihn, nachdem er ihn jedesmal einen Augen- 
blick mit dem betreffenden Verse auf den fiir jeden Kopf bestimmten Ort 
hingesetzt hat, jedesmal mit dem fiir jeden Kopf bestimmten „Entlas- 
sungsverse** an k 

^ Vgl* Kath* 1* c* (anschliessend an die unter Bern* 3 zu Sutra 19 
zitierte Stelle): ,voder er setze, indem er ihn herumtragt, ihn iiberall 
,hin* Dadurch werden alle Kopfe hingestellt (d* h. das ist so gut, 
alsob er alle hinstellte)**. 

21 . Es ist (in der heiligen tlberlieferung) gesagt worden ^ (und das 
Gesagte hat in diesem Zusammenhang Geltung): „Wem er wiinscht, dass 
er weniger Speise habe, fiir den lege er sie mehr zusammen.** 

^ TS* V* 7* 10* 2—3: „Wem er wiinscht, dass er weniger Speise 
habe, fiir den lege er die Kopfe mehr zusammen (auf den Menschen- 
kopf zu); * * * wem er wiinscht, dass er ebensoviele Speise (als er 
jetzt hat) habe, fiir den lege er sie in die Mitte (d* h* in die Mitte 
zwischen Menschenhaupt und Grenze des Agnifeldes) ; * * * wem er 
wiinscht, dass er mehr Speise habe^ fiir den schiebe er sie ausein- 
ander und lege sie an die ausserste Grenze hin.'* 
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22, Mit eincm von ‘ den drei Verscn : „HuIdigung sci den Schlangcn 
dargebracht-’ ’,lcgc er auf den rcchtcn Schulterteil des Agnifcldes ’ den 
Schlangenkopf so, dass cr von den Ticrkopfcn abgewandt ist \ 

'So Hir. ^TS. IV. 2. 8. g— i. ’ Diesc Bestimmung nur bei Ap.; 
Hir.: „auf den linkcn Schultcr”. '' Nach TS. V. 2. 9. 5—6. 

23. Oder cr fliistcrc bio.ss die Formel und lege nicht <^en Kopf auf. 

' TS. V. l.c. erlaubt beidesidas Auflegen und das blosse Hersagen; 
zu vergl. ist auch XVI. 22. 4, wo das Hersagen dcr Sarpanama- 
vcrse schon vorgeschrieben war. 

XVI. 28. 

1, 2. Er schichtet aus Ziegein eine Mcnschcnflgur, van Ost nach 
West, so dass deren Haupt durch das Haupt des goldncn Manncs ge- 
bildet wird ', mit den folgenden zwolf Formein die er je dreitnal 
anwendet: „Das Mctrum ist Mass; das ist die Erde, die Gottheit das 
Fcuer (1). Das Mctrum ist „Vormas,s”; das ist der Luftratim, die Gottheit 
dec Wind (2). Das Metrum ist ..Gegcnmass"; das ist der Himmel, die 
Gottheit die Sonne (3). Das Metrum ist Asrivi; das sind die Himmels- 
gegenden. die Gottheit ist Soma (4), Das Mctrum ist Virnj: das ist das 
Wort, die Gottheit Varuna (5). Das Metrum ist Gayatn; das ist Aja, 
die Gottheit Brhaspati (6). Das Mctrum ist Tri.?tubh: das ist Gold, die 
Gottheit Indra (7). Das Metrum ist Jagati ; das ist das Rind, die Gott- 
heit Prajapati (8). Das Metrum ist Anu^itubh: das ist der Wind, die 
Gottheit Mitra (9). Das Metrum ist die Usniha: das ist das Auge, die 
Gottheit Pusan (10). Das Mctrum ist Pankti: das ist der Ackerbau, die 
Gottheit Parjanya (11). Das Metrum ist Bphati: das ist das Ross, die 
Gottheit Paramesthin (12).” Jeder Formel hangt er die folgcnde an : 
„ Dutch diesen R§i, dieses Brahman, diese Gottheit sitze fest in der 
Weise der Angirasen.” 

' Diese Menschenfigur beruht wahrscheinlich auf MS, III. 5. 1, 
vgl. Man. Srs. VI. 1. 8. 1—2. Art und Weise ihrer Schichtung sind 
undeutlich. ^ Diese Formein sind dem Kath. (XXXiX. 4; 122, 14 
fgg.) entnommen, vgl. aber TS. IV. 3. 7. a. und V. 3. 2. 4. 

3. Der geschichteten Menschenfigur bringt dcr Opferveranstalter 
stehend seine Verehrung dar mit dem Puru?a-nSrSyaga genannten Ab- 
schnitte, welcher anfengt; „Der tausendkopfige Puru§a” '. 

*TA. III. 12. Die altere Quelle der Vorschrift, die sich auch bei 
Hir, und Vaikh. findet, ist unbekannt. 

4, Er legt die ..Wasserzicgel” auf'; mit den fiinf Formein: „In der 
Wasser Lauf setze sich dich” ^ fiinf an der Ostseite nach Westen hin 
nut den fiinf Formein ; „In den Wallenden setze ich dich” ^ fiinf an der 
Sudscite nach Norden hin; mit den fiinf Formein: „In der Wasser Sitz 
setze ich dich”® fiinf an der Westseitc nach Osten hin; mit den fiinf 
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Formeln : ,*Die Gayatri ist das Versmass'' ^ fiinf an der Nordseitc nach 
Siiden hin. 

^Nach TS* V. 2. 10. 1^3. ^tS. IV. 3. L a. ^ D.h. wohl 
so, dass er im Osten beginnt und der letzte zumeist wesdich gelegt 
wird. "TS. Ic b. 5 tS. Lc. c. ^TS. Lc. d 

XVL 29* 

L Mit den fiinf Versen: „Die Gotter, die das Opfer ergrifFen von 
den Gottem her, die soli die Gayatri die Bescheid weiss, fiihren, im 
Himmelsraum Unsterblichkeit melkend. — „Sie, die die Lichter zusam- 
menfiigen, den Himmel, den Raum der Unsterblichkeit ersteigend, die 
sollen, Bescheid wissend, das Opfer herrichtend, in den Raum der Unsterb" 
lichkeit gehen’\ — „Die Kiihe, die zum Opfer tauglichen, die den 
Ursprung in sich gefasst halten, die empfangen die einsichtsvollen Weisen, 
sich das Opfer im Raume der Unsterblichkeit melkend/' — ,tDer breite, 
zu den G5ttern fiihrende Weg, der dutch die Metra abgeteilt ist, dutch 
diesen ersteige mit dem Opfer den Himmel, den Raum der Unsterblich-- 
keit/' ^ „Das tausendstromige Opfer, das aus der Erde und dem 
Himmel gebildet ist, dadurch gehe der Opferherr unversehrt ; er hat den 
Riicken des Himmels erstiegen'' ^ legt er fiinf Goldziegel auf nach jeder 
Himmelsrichtung einen, den fiinften in die Mitte. 

^ Die Verse (auch bei Hit. imd Vaikh.) aus dem Kath. PCXXIX. 3: 
119. 8 fgg.). Diesem Texte schliesst sich meine Ubersetzung an. 
^Diese Handlung ist der Taittiriyasakha fremd; vermutlich haben 
die Sutrakaras (denn auch Hijr. und Vaikh. kennen sie) auf Grund 
von TS. V. 5. 5. 1—2 (vgl. Ap. XVII. 7. 2) gemeint, dass auch 
zu diesem Zeitpunkte Goldziegel hinzulegen waren. 

2* a* Nachdem er mit den fiinf Formeln : „Der Lebensdauer dich, 
svaha. Dem LebensschaflFer dich, svaha. Dem Lebensflug dich, svaha. 
Dem Visnu dich, svaha. Dem Brhaspati dich, svaha'' ^ (in derselben 
Weise) ^ fiinf (Goldziegel) ^ aufgelegt hat legt er mit der folgenden 
Formel einen auf: „Aus den Wassern entstanden und dem Saft der 
Erde, entstand er aus dem Visvakarman ; seine Gestalt wird von Tvastr 
gebildet. Das war die ganze Abkunft des Purusa im Anfang" 

lAus Kath. XXXIX. 2; 116. 18. ^So Hir. ^ Diese und die 
folgende Bestimmung haben nur Ap. Hir. Vaikh. ^ Der Vers aus 
Kath. 1. c. Z. 20, aber in der Rezension von TA. III. 13. 1. 

XVL 30, 3L 

2* h* (29)* Er legt, je nach dem Spruche, die Seherziegel auf mit den 
beiden folgenden Abschnitten und den das Hinsetzen andeutenden Runden: 

,Jm gottlichen Gesetze sitzend bist du. In der Wahrheit sitzend bist 
du. In der Glut sitzend bist du. Im Glanze sitzend bist du, Im Ruhme 
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sitzcnd hist du. Die Angerufene hist du. Die Sat::iing hist du. Der Sat- 
rung dich, den^ Satrungen dich. Sitze in den Satrungen". — 

„Der Gewinn hist du; dem Gewinne dich; mochte ich gewinnen, Der 
Erwerb bist du; dem Enverbc dich; mochte ich erwcrben. Das Ver- 
mogen bist du ; dem Vermogen dich ; mochte ich vermbgen. Das Ge- 
deihen bist du; dem Gedeihen dich: mochte ich gedeihen. Die Handlung 
bist du : der Handlung dich ; mochte ich handeln. Die Speisc (?) bist du; 
der Speise dich; den Speisen dich; sitze in der Speise'\ -- 

„Die Herrschermacht schiitze. Die Hcrrschermacht mache schwcllen. 
Die Hcrrschermacht belebe, Die Herrschermacht verieihe. Die Herrscher- 
macht fcstige. Die Herrschermacht bist du. Der Herrschermacht dich. 
Den Herrschermachten dich. In der Herrschermacht sitze/' — 

„In allc Irdischen setze ich dich. In aile zum Luftrauni Gchorigen setzc 
ich dich. In alle Himmlichen setzc ich dich. In alle Gotter setzc ich 
dich. In alle Wasser setze ich dich. In alle Krauter setze ich dich. In 
alle Baume setze ich dich. In alle Himmclsgegenden setze ich dich. In 
alle Zwischcngegendcn setze ich dich, Sitze im Himmel’/ 

.,Himmelersiegend bist du. Schlachten ersiegcnd bi.st du. Vicles ersiegend 
bist du. Besicgend bist du, Allbcsiegcnd bist du. Jegliches hesiegend 
bist du. Ganziich besiegend bist du. Besitz ersiegend bist du. Glanz bist 
du, Strahlcnd bist du. Aufleuchtend bist du/’ — 

,,Als den Nebenbuhler erschlagcnden Donnerkcil setze ich dich. Als 
den Anfeindung erschlagcnden Donnerkcil setze ich dich. Als den Feinde 
erschlagenden Donnerkcil setze ich dich. Als den Zauberer erschlagcnden 
Donnerkcil setze ich dich. Als den Pi^aca erschlagenden Donnerkcil setze 
ich dich. Als den Unholde erschlagenden Donnerkeil setzc ich dich. Als 
den Feinde, Gegner, Nebenbuhler, Asura erschlagenden Donnerkeil des 
Indra setze ich dich.’’ = 

„Die Hohe bist du. Aufgehung bist du. Die Aufgehcnde bist du. Die 
Beschreitende bist du. Die Betrctende bist du. Die Beschreitung bist du. 
Die volUg Beschreitende bist du. Die vollig Betretende bist du. Die 
voile Beschreitung bist du. Die Himmelartige bist du. Der Himmel bist du.**-— 
„In Lebenskraft sitze. In Nahrung sitze. In Reichtum sitze. In Habe 
sitze. In Wohijfahrt sitze. In dem zum Opfer tSuglichen Teil der Erde 
sitze. Auf dem Riicken des sitze. In der Fussspur der Ids sitze. 

In der mit Butter Verschenen sitze. In der Strotzenden sitze/* 

,4m Samvatsara sitze. Im Parivatsara sitze. Im Idavatsara sitze. Im 
Udavatsara sitze. Im Vatsara sitze,*' 

,4n der Einen sitze. In den Zehn sitze. Im Hundert sitze, ImTauscnd 
sitze. In der Myriade sitze. In der Million sitze. Im Prayuta sitze. In 
der Hundertmillion sitze. Im Nyarbuda sitze. In der Billion sitze. In dem 
Madhya sitze. In dem Padma sitze. In dem Anta sitze. In dem ParSrdha 
sitze/* 

„Die Strotzende bist du; dem Strotzenden dich; den Strotzenden dich; 
in dem Strotzenden sitze* Das Recht bist du; dem Rechte dich; den 
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Rechten dich; im Rechte sitze* Das Wahre bist du; dem Wahren dich ; 
den Wahren dich; im Wahren sitze. Die Verbindung bist du;derVer- 
bindung dich; den Verbindungen dich; in den Verbindungen sitze. Die 
Verschlingung bist du; der Verschlingung dich; den Verschlingungen 
dich; in den Verschlingungen sitze, Der Erf olg bist du ; dem Erfolge dich ; 
den Erfolgen dich ; sitze in den Erfolgen'’ h 

^ Nur Hir* (mit emigen Abweichungen in den Spriichen) und 
Vaikh* stimmen mit Ap. iiberein. Das Brahmana, auf welchem diese 
Rsistakas sich stiitzen, ist nicht mehr vorhanden. Die Spriiche aber 
sind alle dem Kathaka entnommen, und zwar bilden sie hier die 
zwei Abschnitte XXKIX, 5 und 6. Der zweite Abschnitt {anuvaka) 
beginnt : ^^Die Hdhe bist du/' Nach Talav, liegen hundert Spriiche 
vor und sollen folglich ebensoviele Ziegel aufgelegt werden* Die Hun- 
dertzahl ist in unserem Texte nicht ersichtlich; jedenfalls gehort die 
von Garbe Note 3 S, 37 erwahnte Formek die auch Vaikh, hat, 
hinzu. In dem 4. Paryaya scheinen einige Formeln zu fehlen. ■ — 
Statt vendtam (S. 38, Z, 2 der Ausgabe) ist tvaindram zu lesen, 

XVL 32. 

1 . Mit der Form el: „Dieser vor der Schopfung" ^ legt er die fiinfzig 

„Aushauchtrager" auf und zwar nach jeder Himmelsrichtung zehn, und 
zehn in diagonaler Richtung ^ in die Mitte wobei er in der Mitte 
anfangt und den je folgenden Ziegel mehr nach aussen auflegt 

^ TS, IV. 3. 2. a— e. ^Nach TS. V. 2. 10. 3. ^Nach meiner 

Ansicht gehort madhye zum Vorhergehenden; die diagonale Richtung 
bezieht sich dann nur auf die mittleren, in nordostlicher Richtung 
zu legenden Ziegel. ^ Diese Andeutung, auch bei Hir., steht in 
Einklang mit dem Wesen des prana, der von dem Purusa a u s geht. 

2. Mit den Formeln: „Die ostliche der Himmelsgegenden" ^ legt er 

die fiinfzig „Einhauchtrager" ^ in der Weise der „Aushauchtrager" auf, 
mit diesem Unterschiede, dass er die zehn mittleren, in der Diagonale 
zu legenden Ziegel auflegt, indem er an der Grenze der Agnifeldes 
anfangt und dann die je folgenden mehr nach innen legt 

^ TS. IV. 3. 3. a^e. ^ Dass die Istakas, fiir welche diese Spriiche 

bestimmt sind, apanabhvt heissen, geht aus keinem Bfahmana her vor 
(auch' XX. 20. 10 werden sie so bezeichnet). Es scheint, dass der 
Abschnitt TS. IV. 3. 3 fiir die sogenannten Sarnyats bestimmt ist, 
vgl. TS. V. 2. 10. 6. So hat es auch das Man. §rs. VI. 1. 8. 6. Die 
Sutras der Taittiriyakas aber verwenden den Abschnitt fiir die 
Apanabhrts, indem sie fiir die Sarnyats TBr. I. 5. 7 nehmen. ^ In 
Einklang mit dem Wesen des Apana. 

3. Dann zwolf „Erstreckungen" ^ mit den Formeln: „Aus dem Leben 
erstrecke den Aushauch. Aus dem Aushauch erstrecke den Einhauch. 
Aus dem Einhauch erstrecke den Zwischenhauch. Aus dem Zwischen- 
hauch erstrecke die Sehkraft. Aus der Sehkraft erstrecke das Gehdr. Aus 
dem Gehor erstrecke den Geist. Aus dem Geist erstrecke die Stimme. 
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Aus der Stinime erstrecke das Selbst. Aus dem Selbste erstrecke die 
Erde, Aus der^ Erde erstrecke den Luftraum. Aus dem Luftraum erstrecke 
den Himmel. Aus dem Himme! erstrecke den Svar"* I 

^ Die Santatis bei Apastamba ersetzen die Samyats des Brahmana 
(TS, V. 2* 10. 6). Die Bezeichnung diescr Istakas ist denn auch 
bei Baudh.. Hir., Vaikh. und Man, Srs: sarntjatah, vgi. Bern, 2 zu 
Sutra 2. ^ Dem Wortiaut nach ist TBr. I. 5, 7 gemeint. Auffallend 
ist aber, dass in Kath. XXXIX. 8: 125. 1—4 dieselben Spriiche 
(mit einigen Varianten) unmittelbar nach den fiir die Apanabhrts 
(oder Samyats) bestimmten, und unmittelbar vor den von Ap, in 
Sutra 4 erwahnten angetroffen werden, TBr. wird von Ap. saka/a- 
pafhena gegeben ; von Baudh., Hir. und Vaikh. wird dagegen TBr. 
a!s bekannt vorausgesetzt, da es bei ihnen heisst : ity etenanavakena. 

4 . Dann die funf „Kuhe" genannten Ziegel mit den Formein: „Dic 
Kuh ist die Erde, der Embryo der Ncumond, das Chorion sind die Baume, 
das Feuer ist das Kalb, das Agnihotra ist die Biestmilch. — Die Kuh 
ist der Luftraum, der Embryo ist Dhatr, das Chorion ist Rudra, dcr 
Wind ist das Kalb, die Biestmilch ist der Gharma. — Die Kuh ist 
der Himmel, der Embryo ist der Donner, die Nachgeburt sind die 
Gestirne, die Sonne ist das Kalb, die Biestmilch ist der Regcn. — Die 
Kuh ist die Rc, der Embryo sind Bfhat und Rathantara, die Nachgeburt 
sind Prai^s und Nivids, das Kalb ist das Opfer, die Biestmilch sind die 
Dak$ii?as. — Die Kuh ist der Handwerkerstand. der Embryo ist der 
Baronenstand, die Nachgeburt ist das Vieh, das Kalb ist der Fiirst, die 
Biestmilch ist der Tribut’* 

* Diese Ziegel nur noch bei Hir. und Vaikh. ^ Die Formein 
nach Kath. XXXIX. 8: 125. 4—9. Hir. verwendet dazu MS. 11. 
13. 15, wahrend Vaikh. die Wahl frei lasst. 

5* Nachdem er mit der Formel : „Ihr seid eilend, auf dem Wege 
gehend ; dutch Agni's scharfstc Scharfe ergreife ich euch durch die Gott*^ 
heiten'’ ^ einen mSnnlichen ^ und einen welblichen ^ Krug mit Wasser 
gefiillt, und die beiden Kruge mit dcr Formel: „Schutz seid ihr. Hiille 
seid ihr. Auf pehelss des Gottes Savit?* stclle ich euch, die Siisses ent*- 
haltcnden (Gew^sser) hin'' ^ an der Ostseite, die Furche entlang ^ hin- 
gestellt hat, wirft er mit der Forme!; „Zum Lichte euch beide** Gold^ 
stiickchen hinein 

^ Aus Kath. XXXIX* 1 : 118. 5 fgg. ^Beruht auf TS. V. 6. 2. 3 
(vermutlich ist die kumbhT mit zwei brustahniichen Erhohungen 
ypehen). ^Nach TS. Ic* 5. ^So nur noch Baudh., Hir. und 
Vaikh. 

6* In derselben Weise verfMhrt er mit den folgcnden Kriigen, indem 
er nach jeder Himmelsrichtung, die Furche entlang, je zwei, und in die 
Mitte vicr hinstellt L Zum Ergrcifcn, zum Hinstellen und zum Hinein^ 
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legen der Goldstiickchen in die ^KrugziegeF' gelten der Reihe nach die 
folgenden Spriiche ^ : 

^ So dass es im Ganzen zwolf gibt, nach TS. V, 6 , 2 . 2 (5)* 
^ Der Ubersichtlichkeit halber habe ich den Schluss von XVL 33. 1 
schon hier eingefiigt. Alle die Spriiche mit einiger Abweichimg aus 
Kath. Lc. 


XVL 334 

7t L Zum ersten Paare: „Ihr seid hell, kraftvolh durch die Gotthei ten 
des mutigen Indra ergreife ich euch. — Das (gottliche) Recht seid ihr, 
die Wahrheit seid ihr. Auf Geheiss des Gottes Savitr stelle ich euch, 
die Susses enthaltenden Gewasser, hin. ^ Zur Sehkraft euch''. — Zum 
zweiten Paare: „Ihr seid lieblich, iibermachtig: durch die Gottheiten der 
Allg5tter ergreife ich euch. Nebenbuhler und Anfeindung vernichtend 
seid ihr; auf Geheiss des Gottes Savitr stelle ich euch, die Susses ent^ 
haltenden Gewasser, hin. — Zum Samen euch." — Zum dritten Paare: 
„Du bist der Oberherr, der Machtvolle L durch die Gottheiten der 
Adityas ergreife ich euch. — Unholde und Feinde erschlagend seid ihr; 
auf Geheiss des Gottes Savitr stelle ich euch, die Susses enthaltenden 
Gewasser, hin. — Den Nachkommen euch." ^ Zum vierten Paare: 
,Jhr seid den Baronenstand tragend, machtvoll; durch das heilige Wort 
des Mitra und Varuna ergreife ich euch durch die Gottheiten. — Gutes 
seid ihr, Wertes seid ihr; auf Geheiss des Gottes Savitr stelle ich euch, 
die Susses enthaltenden Gewasser, hin. — Zur Glut euch." — Zu den 
vier mittleren : „Ihr seid im Stalle wohnend, hoch stiitzend; durch das 
heilige Wort des Brhaspati ergreife ieh euch durch die Gottheiten. — 
Die Vergangenheit seid ihr, die Zukunft seid ihr; auf Geheiss des Gottes 
Savitr stelle ich euch, die Susses enthaltenden Gewasser hin. — Zur 
Gesundheit euch" 

' Statt adhipati sthaujasvan hat Kath. das von mir iibersetzte : 
adhipatir asy ojasvan, Hir. und Vaikh. dagegen: adhipatm stha 
tejasvinih (sthaujasvinth). ^Vgl. Bern. 2 zu XVI. 32. 6 . 

2 , liber jedem der hinges tell ten Kriige spricht er einen der Verse 
aus, deren erster anf^gt: „Die goldfarbigen" L 

^ TS. V. 6 . 1 . a— n; ein Vers ist iiberschiissig, diesen nimmt 
Baudh. (und Vaikh. erlaubt dies) zum Hinstellen der Kriige. 

34 In die Mitte ^ der „Krugzieger, setzt er ^ mit dem Verse: „Im 
Himmel halte dich" ^ einen dem Brhaspati geweihten L aus wildem Reis ^ 
in Milch gekochten ^ Reisbrei ^ auf, 

^ Benxht auf TS. V 4 6 . 2 . 5. ^TS. V. 6 . 1 . 0 . ^ Beruht auf 

MS. III. 4. 10 : 57. 16 fgg. 

4^ und (er spricht iiber) dem aus wildem Reis gekochten (Cam, nach-' 
dem er hingestellt ist) ^ die beiden Verse aus : „Die einen kommen 
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msammcn’' u.sav. ‘ imd: ,.Der Goldfarbige isi er und der Goldigc, der 
Herr dcr Gewasser ist der GoldfarbiyfC, vom goldncn Schosse her sich 
niedcrgelassen habcnd. Gold schenkend verleihen .sic ihm Nahrung*’ \ 

’ Ich vetnnite. dass abhimantratjate zu suppliercn ist. "TS. II. 5. 
12, q, in diesem Ziisammcnhang aber ehcr nach der MS. II. 13. 
1, wo der nachstfolgende Vers unmittclbar anschiiesst. M^asGanzc 
nur in Ap. 

5. Mit den Formcln: ,»Der ncunversige Stoma, o Agni. ist dein 
Haupt; der, o Agni, sci mein Haupt. Die beiden fiinfzehnversigen Stomas, 
o Agni, sind deine Arme ; die seien, o Agni, meine Armc. Dcr sieb- 
zehnversige Stoma, o Agni, ist dein Rumpf; dcr sei, o Agni, mein 
Riimpf. Die beiden einimdzwanzigversigen Stomas, o Agni. sind deine 
Schcnkel; die seien, o Agni, meine Schenkel . Die beiden siebenund- 
zwanzigversigen Stomas, o Agni, sind deine Kniee; die seien, o Agni, 
meine Kniee. Dcr dreiunddreissigversige Stoma ivSt, o Agni, dein Fuss- 
gestell; der sei, o Agni, mein Fussgesteir' * legt er (die neunversigen 
Ziegel) ^ auf das Haupt, die beiden FUigef, die Mitte und den Schwanz 
auf ^ 

* Kath. XXXIX 3; 120. 1—4. ^So (trwnHs(akah) bezeichnet Hir. 
diese Ziegel. ^ Wic viel Zicgcl dies sind, geht nicht aus dem 
Texte hervor, Jedenfalls ist aber copadadhati statt vopadadhati zu 
iesen. Nach Hir. werden sic auf das Haupt, auf die beiden Fliigcl, 
auf den Rumpf. auf den Schwanz, auf die beiden Hiifte und auf die 
beiden Schulter gelegt. Das dcutet auf eine Neunzahl, Die Formeln 
stchen damit in Einklang, wenn man annimmt, dass die im Dual 
verfassten je zweimal zur Verwendung kommen. 

6* Qber jedem Ziegel, nachdem er aufgelegt worden ist, spricht der 
Opferveranstalter, vor demselben stehend, dieselben Formeln aus. wobei 
er aber jedesmal statt: „der sei mein Haupt'* u.s.w. sagt: „Dadurch 
schiitze mich** K 

^ Nach Kath, 1. c. Z. 5, 

7. Nachdem er mit der Formel ; „Zu dir, o Agni, dem Stiere, dem 
Einsichtsvollen** ^ den ..Stierziegel** ^ aufgelegt hat, iiberdeckt er mit den 
zwei Versen: ..Fiille den Raum . , , (u.s.w. wie XVI, H. 9) . . . gesetzt. 
^ Diese seine . . . (u.s.w, wie 1. c.) . . . des Himmels’* * den Ubrig geblie- 
benen Raum diescr Schicht mit einer unbegrenzten Anzahl ..raumfullender*' 
Ziegeln ^ 

^ TS. V, 7. 2. a, ^ Dieser, dutch den Umriss eines Stieres ge'- 
kennzeichnete Ziegel (vgl Baudh, XXX. 6: 399. 4) wird nach TS. 
V. 1, c. in ieder &hicht aufgelegt, vgl. XVIL J. 10; 2. 7; 2. 13; 
9. 3. 3 Vgl XVI. 14. 9, ^ l4nn dies auf TS. V. 5. 6. 2-3 

beruhen ? 


XVI* 34* 

8, 1* Die Aussage in der heiligen tlberlicferung ^ : „Er bringe allc 
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Formen auf den Ziegeln an'* bezieht sich auf die Linien (die in dieselben 
einzuritzen sind). 

1 TS* V* 7. 8. 3, 

2. Es wird ja iiberliefert ^ : ,tDie (Ziegel mit den) nach recht gewen- 
deten (Linien) lege er im Siiden auf, die (mit den) nach links gewendeten 
im Norden, mit den geraden Linien hinten (d. h. im Westen) und 
vorne (d*h* im Osten), die mit den drei Linien in der Mitte ^ 

^ Diese Worte scheinen mir zu Sutra 2 zu gehoren, ^ Die Quelle 
ist vermutlich MS. IIL 4. 7 : 54. 6, aber nur teilweise, zu vergl. 
ist SBr. X. 2. 1. 8, 10, 11. Hir. und Vaikh. bieten (ohne t?rynar;a^e 
ca) ; daksinavfto daksinata upadadhaty uttaratah savyavrta rjulekhah 
pascat purastac ca bhavanti tvyalikhita madhye. Femer vgl. Baudh. 
XXX. 6: 398. 6 fgg., Man. Irs. VI. 1. 8. 10. 

3. Nachdem er ein Stiickchen Gold auf die Schicht gelegt hat ^ 
beriihrt er sie mit dem ,,das Gelingen der Schicht"' genannten Verse: 
„Einsicht, Einsichtlosigheit" 

^ So auch Hir. und Vaikh.; altere Quelle vielleicht SBr. X. 1. 3. 
7. ^ Beruht auf TS. V. 5. 4. 4. Die Bezeichnung des Verses: chi'- 

klpti nicht in dem Brahmana, wohl schon in Baudh. 

4. Dann beriihrt er sie mit den (folgenden acht als) „Selbstschichtung" ^ 
(bezeichneten Versen): ^ „Was von dir, o Agni, geschichtet und was 
ungeschichtet, was zu wenig oder was bier zu viel ist, die Allgotter^ 
die Angirasen, sollen es schichten, die Adityas sollen deine Schicht voll 
machen" (1). „Die sieben Scheite die du hast, o Agni" u.s.w. (2). „Ein- 
sicht, Einsichtlosigkeit" u.s.w. (3). „Mochten wir reich an Besitz sein, 
dem Opfer, der Opfergabe gewachsen. Moge der Pressstein iiber der 
Ranke des Soma erklingen mochten wir Indra mit dem gekelterten 
Soma beschenken" (4). „Verleih' uns Wohlfahrt, Jatavedas, Anteil an 
Nahrung, Susses enthaltenden, lieblichen. Wir wollen das Opfer her^- 
stellen, wir wollen den Soma keltern; mochten wir durch das Opfer 
dich, Indra, anlocken" (5). „Wir haben dich als den Herrn vernommen, 
o Schatzeherr der Schatze ; verleih' mir Kiihe und Rosse enthaltenden 
reichlichen Wohlstand, o Agni, Gold und Nahrung enthaltenden" (6). 
„Es sollen dir Himmel und Erde Milch melken; die Wasser enthaltende 
Boa-schlange soil zu dir hergehen ; durch Prajapati sattige ich den Korper; 
nicht leer (sei) mein Korper" (7). „Rudra, der im Feuer wohnt, der in 
den Wassern, in den Krautem, Rudra, der in alle Wesen eingedrungen 
ist, diesem Rudra sei Huldigung dargebracht, ihr Gotter" (8). 

^ Der Singular ist auffallend, vgl. aber XVI. 21. 6. a. E.,* Vaikh, 
hat svayamcitibhih. ^Alle aus Kath. XL. 5: 138. 15—139. 10. 
Die in TS. vorhandenen Verse gibt Ap. natiirlich in pratika. Der 
letzte Vers, TS. V. 5. 9. i, wird hier yollstandig gegeben, weil das 
Wort devah am Ende in TS. fehlt. ^ Ubersetzt nach Kath. (amsum). 

5^ Nordlich steht ein schwarzes ^ oder ein braunes ^ Ross. 

'So TS. V. 7. 1. 1. ' So Kath. XXII. 8; 64. 17. 
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6. Nachdeni er dieses von hinten angefasst hat holt er Schutt vom 
Catvala und breitet diescn mit dcm an VaiSvanara gerichteten Verse: 
„Agni, gesucht” iiber die Schicht aus 

■Nach TS. V. 7. 1. 2. vgl. XVI. 21. 11-12. ‘Vgl. Bern. 2 
und 3 zu XVI. 15. 1. 

7, Damit ist die (crstc) Schicht vollcndet. 


XVI. 35. 

1. Jedesmal nachdem er eine Schicht aufgelegt hat, bringt er auf 
dicsclbe Schmalrspenden dar mit den folgenden sechs Verscn „Das 
Feuer, das in dem Wasser, das in Vrtra, das in dem Menschen und 
im Steine ist, das eingcdrungen ist in sammtliche Geschopfe, diesen 
Feuern sei diese Spende dargebracht (1). Das Feuer, das in dcm Soma, 
das in den Kiihen ist, das in die Vogel eindrang, in die Hirsche, das 
eindrang in die Zwei- und in die Vierfus.sicr, diescn Feuern sci diese 
Spende dargebracht (2). „Agni, gc.sucht" u.s.w. (3). Das Feuer. durch 
welches sie dcs Indra Streitwagen zu.stande brachten (?), Agni, der 
alien Manncrn und alien Gottern angehort, dcr weise, vermogende, 
machtige, unbetriigbare, diescn Feuern .sci diese Spende dargebracht (4). 
Das Feuer, das man Spendeeiiser und da.s man Begierde nennt, das man 
den Spender nennt und den Empfiinger, der aller Cotter hdehster Gott 
ist, entstanden aus der Hitze, diesen Feuern sei diese Spende dargebracht 
(5). Ihm, dessen Nahrung der Sticr, dessen Nahrung die Kuh ist” 

U.S.W. (6). 

' Dieser Ritus nur noch in Hit. und Vaikh. ^ Aile Verse (mit 
einer Variante) aus Kith. XL. 2: 136. 5 fgg., XL. 3: 137. 1—2, 
MS. II. 13. 3. — In diesem Zusammenhang hat Hir. {die wohl 
auch fiir Ap, gultige) Vorschrift: „In dieser Weise werden im 
Verfolg die Handlungen vom Aufiegen des Stierzicgels (XVI . 33. 7) 
an, am Schlusse jeder Schicht vcrrichtet". 

2. Mit dem an Agni dhamacchad gerichteten Verse: „0 Agni, 
teichliche” ‘ beopfert er |ede Schicht nach deren Auflegung 

™ diesem Zusammenhang ist aber eher an 
MS. III. 13. 11; 162. 3 zu denken. Nach Hir. und Vaikh. ist dieser 
Vers immer als zweiter zu verwenden, anschliessend an den unter 
Sutra 4— 5 erwihnten. ^Beruht ofFenbar auf SBr. X. 1. 3. 8, wo 
der Vers an Agni dhimacchad erwihnt wird. Diese Bczeichnung 
passt nicht zu TS. 1. c. — Hir, und Vaikh. stimmen mit Ap. iiberein. 

3. Nach einigen spricht er bloss den Vers vor der Schicht stehend '. 

* Dies konnte aus SBr. 1. c. am Ende gefolgert sein, odcr die 
tjwelie ist ein jetzt verlorenes Carakabrahmaga, gegen welches das 
SBr, polemisiert. 

4. Es ist (in der heiligen Oberlieferung) gesagt (und das Gesagtefaat 



XVL 35. 10. 


Die Schichtung des Hochaltars 


65 


hier Geltung): ,,Mit einem an Agni gerichteten Gayatrivcrse beriihre 
er die erste Schicht'" ^ 

^ TS, V, 7. L 1: „Mit einer an Agni gerichteten Gayatri beriihre 
er die erste Schicht^ mit einer Tristubh die zweite, mit einer Jagati 
die dritte, mit einer Anustubh die Vierte, mit einer Pahkti die fiinfte/' 

5. Die folgenden Verse sind (zu diesem Zwecke) iiberliefert: ttAgni, 
fiihre die Gotter hierher, der du die Kenntnis hast, zum frommen Opferer* 
Du bist unser verehrungswiirdiger Hotr (1), Mit grosser Ehrfurcht sind 
wir zu dem Jiingsten gekommen, der, entziindet, hell leuchtet in seiner 
Wohnung, hellscheinend zwischen dem ausgebreiteten Himmel und der 
Erde: zum Jiingsten, dem wohlgeopferten, allwarts hingewandten (2). 
Dich, den einsichtsvollen, der du den Gottesdienst zustande bringst, Agni, 
den Hotr, den Lenker des Gebets, dich und keinen anderen als dich 
erwahlen sich die Manner als gleichen fiir geringe und grosse Opfer- 
gaben (3)* In Manu's Weise . * . (u.s.w, wie VIL 7, 1) . . * zu Liebe (4), 
Denn der alien freundliche Agni gibt den Menschen'den Renner, Agni 
gibt den zum Reichtum Dienstfertigen* Dieser, zufriedengestellt, kommt 
zu Besitz; den Lobsangern bringe frische Kraft'' (5) k 

^ Obschon alle Verse TBr. IIL IL 6, 2—4 verzeichnet sind, 
geben sowohl Ap. wie Hir» sie in extenso. Vaikh* dagegen zitiert 
nur den Anfang : agne devam iha vaha jajhana ity agneyya gayatrya 
prathamam citim abhimrsed uttaraya tristubha dvitiyam u*s,w. — 
Eben diese Verse sind aber in einem einen Anhang zum Cayana 
bildenden Kapitel des Kath. (XXXIX* 3) vorhanden, welchem Texte 
ich hier und da gefolgt bin* 

6. Sechs Upasads (gibt es bei der Altarschichtung)* 

7. In je zwei Tagen bringt er die Upasadspende mit einem der dazu 
bestimmten Spriiche dar k 

^ Das zugrunde liegende Opferparadigma kennt ja nur drei Upasads* 
An den ersten zwei Upasadtagen verrichtet er also die Spende 
nach XI* 3* 12, an den zwei nachstfolgenden nach XL 4* 5 (a), an 
den zwei letzten nach XL 4* 5 (b)* 

8. Den Upasads gemass verrichtet er die Schichtung k 

^ Also auf jeden Upasadtag fallt eine Schicht* 

9. Die letzte Schicht erstreckt sich auf zwei Tage k 

^ Dass so (gegen Garbe) zu trennen ist, gehtaus einer Vergleichung 
mit XVIL 26* 5—6 und Hir* (Vaikh*) hervor: anupasadam cinoty, 
anvaham ekaika citir, dvyaham uttama. Zu vergl* XVIL 3* 1 mit 
XVIL 4* 9 und XXL 4* 11* 

10. Wahrend dieser Upasadtage geniesst der Opferveranstalter als 
Fastenspeise dreimal die aus vier, dreimal die aus drei, dreimal die aus 
zwei Zitzen und einmal die aus einer Zitze gemolkene Milch k 

^ Wie diese vratani iiber die sechs Upasadtage zu verteilen sind, 
ist nicht recht deutlich, vgl* XL 4* 10* Hir* hat besser begreiflich: 
tnni catustanani vcatani bhavanty, evam tristanani dvistanany 
ekastananu 

Verh. Afd* Letterkunde (Nieuwe Reeks) Dl. XXVI* D5 



66 


Die Schichtimg des Hochaltars 


XVK 35. 11 


IL Nachdem er den nachmittaglichcn Pravar^^ya and die daran sjch 
anschliessende Upasad vcrricbtct hat, fuhrt man das weissc Ross ^ (nach 
rechts hin urn den Altar) herum \ und bringt dann die Nacht 2 u. 

’ Vgl, XVL 21. 5. Was mit dem schwarzen Ross (XVL 3d. 5) 
gcschieht, wird nicht anyegeben. 'So Hir. und Vaikh. ^ Die altere 
Quelle diescr Vorschrift ist mir unbekannt. — Hier schiiesst der 
erste Upasadtag ab, vgl, XVI. 21. 2. 


Siebzehntes Buch 

Die Schichtung des Hochaltars, Fortsetzung 
XVII, 1, 

1, Nachdem er am folgenden Morgen (am zweiten Upasadtage also) 
den vormittaglichen Pravargya und die daran sich anschliessende Upasad 
verrichtet hat. schichtet er die zweitc Schicht. 

2, Mit den Formcln: ..Festen Sitz habend’' ^ legt er die fiinf Ai>vin- 
ziegel ^ auf \ 

* TS. IV. 3. 4. a— e. ^ Nach jeder Himmelsrichtung einen und 
einen in die Mitte, und so immer im Verfolg. ’ Beruht auf TS. 
V, 3. 1. 1. 

3, Mit den Formeln: ..Zugleich mit den jahreszeiten" * Icgt er unmit- 
telbar nach den A^vinziegeln die fiinf Ziegel der jahreszeiten auf 

^TS. IV. 3. 4. f. 2 Nach TS. V. 3. 1. 1^2. 

4, Mit den Formeln: ..Meincn Aushauch schiitze" ^ legt er unmittcl- 
bar nach den zuletzt genannten Ziegeln die fiinf ..Aushauchschiitzer" auf 

*TS, IV. 3. 4. g. ^Nach TS. V. 3. 1. 2. 

5* Mit den Formeln: ..Mach strotzen das Wasser*' * legt er die fiinf 
nWasserzieger' auf^, sie. ehc er sie hinlegt, jedesmal nach rechts herum 
um den Altar herumtragend 

^ TS. IV. 3. 4. h. ^Im Brahmana (TS. V. 3. I. 3) heissen sie 
„die Regengebenden Ziegel.'' ^Nach 'TS. V. 1. c. 

6* Mit den zwei Formeln: „Des Windes Gang blst du. Du bist der 
Windgang des Gotter" ^ legt er die zwei ^Gangziegel" auf 

'TS. IV, 4, 6. f. Wgl Bern. 2 zu XVI. 24. 8. 

7^ ' Mit den zwei Formeln : ..Sukra und Suci sind die zwei Sommer- 
monate" ' legt er die zwei Monatsziegel auf Erst nach Hinlegung der 
beiden wird die Formel: ..Dutch diese Gottheit" u.s.w. ausgesprochen 

' TS, IV. 4. 11. b. Wgl Bern. 2 und 3 zu XVI, 24. 9. 



XVIL 1. 13. 


Die Schichtung des Hochaltars 


67 


8. a. Mit den fiinf Formeln: „Das achtzehnmonatliche Kalb ist die 
Art'' ^ legt er fiinf Ziegel ^ auf die rechte Hiifte^; mit den fiinf Formeln : 
,,Der vierjahrige Stier ist die Art" ^ fiinf auf die linke Hiifte^; mit der 
Formel: ,tDer Ziegenbock ist die Art" ^ einen auf die rechte Schulter^; 
mit der Formel: ,tDer Widder ist die Art" ^ einen auf die linke Schulter 

mit der Formel : t,Der Tiger ist die Art" ^ einen auf den rechten FliigeP; 

mit der Formal: ,,Der L5we ist die Art" ^ einen auf den linken FliigeP ; 

oder dieses umgekehrt^; mit der Formel: „Der Mensch ist die Art" ^ 
einen in die Mitte 

^ TS» IV. 3. 5. ^ Dies sind die Vayasyaziegel : TS. V. 3. 1. 3 

(im SBr. chandasya), ^ Beruht auf TS. V, 3. 1. 5. ^ So nur Ap.; 

Quelle unbekannt. 

8. b. Mit den vier Formeln » t^Die Stiitze ist die Art" ^ legt er vorne 
vier nach Westen gerichtete Vayasyaziegel ^ auf. 

^ TS. IV. 3. 5. am Ende. ^ Diese Ziegel sind also einer Art 
mit der in Sutra 8. a genannten. Baudh. bezeichnet diese vier in 
tibereinstimmung mit TS. V. 3. 1. 5 als murdhanvatih ; diese Be-- 
zeichnung war vom Verfasser des Brahmana wohl fiir alle Vayasyas 
bestimmt. 

9. Es ist (in der heiligen tlberlieferung) gesagt ^ (und das daselbst 
Gesagte hat in diesem Zusammenhang Geltung): „Wem er wiinschb dass 
er Viehlos sei, fiir den lege er erst die Vayasyas und nachher die ,,Was^ 
serziegel" ^ auf; wem er wiinscht, dass er im Besitze von Vieh sei, fiir 
diesen umgekehrt." 

1 TS. V. 3. L 4. 2 Vgl. gben, Sutra 5. 

10. Die Schicht schliesst ab mit den Handlungen vom Auflegen des 
Stierziegels an k 

^ Es finden also die unter XVI. 33. 8 — -35. 5 erorterten Hand'- 
lungen statt. 

11. Nachdem er am folgenden Morgen den vormittaglichen Pravargya 
und die sich daran anschliessende Upasad begangen hat, schichtet er die 
dritte Schicht 

12. Nachdem er den (zweiten) von Natur durchl5cherten Stein ^ mit 
dem Verse: ,Jndra und Agni sollen den nicht schief gehenden" ^ be'- 
riihrt und vom Rosse hat beschnuppern lassen \ legt er ihn, zusammen 
mit dem unwissenden Brahmane in die Mitte des Altars auf, mit den 
Formeln: „Vi^vakarman soil dich auf den Riicken des Luftraums hin- 
stellen" ^ und mit dem heiligen Worte: „bhuvar" 

'Vgl. XVI. 23. 1, XVIL 3. 8. ^tS. IV. 3. 6. a. ^TS. 1. c. b. 
^Vgl. Bern. 2 und 6 zu XVI. 23. 1. 

13. Er bringt eine Schmalzspende iiber dem durchlocherten Stein dar 
mit dem Verse: ,Jch opfere die Einsicht mit dem Geiste mit Schmalz", 
und halt iiber dem Steine den Atem ein L 

^ Vgl. XVI. 23. 2. — Der vyana ist die Zwischenstufe zwischen 
Aus^ und Einhauch. 
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1 TS. IV. 3. 7. b. 2 Beruht auf TS. V. 3. 
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18. Mit den Formcln: ^Des Luftraums Gang bist du, du hist der 
Luftraumgang der Gotter*’ ^ legt er die rwei „Gangzieger' auf 
^TS. IV. 4. 6. g. h. -Vgl XVI. 24. 8. 
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6^ at In diagonaler Richtung fiir einen Opferveranstalter, den er hasst ^ 

^ Beruht auf MS. IIL 2. 9.: 30. 12. — Die Sat 2 f(:rennung in der 
Textausgabe ist irrig. 

6t bt Mit den Formeln: ,,Dem Geheiss dich. Der Unterlage dich. 
Der Tiefe dich. Der Meeresflut dich. Der Riistigkeit dich. Dem Besitze 
dich. Dem Elusse dich. Dem Ozean dich. Dem Sarasvat dich. Dem 
Allumfassenden dich. Dem Wohlstand dich. Dem Luftraum dich*' ^ die 
zwolf Ziegel der Wesenheiten 

^ Kath. XL. 4.: 137. 20 mit Anlehnung an MS. III. 12. 12. ^ Die 
Bhutestakas werden TS. V. 6. 3. 1 erwahnt, aber in der Samhita 
s_cheinen die dazu gehorigen Spriiche zu fehlen. Daher entnimmt 
Ap. sie dem Kathaka. Hir. und Vaikh. weisen als Spriiche TS. I. 
8. 13. i an. Weshalb diese Ziegel zu diesem Zeitpunkte einzufiigen 
sind, geht ebensowenig aus dem Brahmana hervor. Baudh. X. 46 
hat sie in der fiinften Schicht, ebenfalls mit TS. I. 8. 13. i. 

7t Die Schicht schliesst ab mit den Handlungen vom Auflegen des 
Stierziegels an K 

^ Vgl. Bern, zu XVII. 1. 10. 

8t Nachdem er am folgenden Morgen den vormittaglichen Pravargya 
und die sich dabei anschliessende Upasad begangen hat, schichtet er die 
vierte Schicht 

9t Nachdem er mit den zwei Abschnitten \ welche anfangen: ,,Der 
neunversige Stoma ist der Schnelle"' und : „Des Agni Anted bist du'' in 
der Weise wie dies in dem Brahmana ^ dargelegt ist, (die Aksnayasto^ 
miyaziegel) aufgelegt hat, legt er mit der Formel : „Der Luftraum bist 
du, dem Luftraum dich'' ^ die beiden „Gangziegel" auf. 

^ TS. IV. 3. 8 und 9. ^ Nach TS. V. 3. 3 : an der Ostseite mit 
der 1. Formel von TS. IV. 3. 8, dann ebendaselbst mit der 4., 
10., und 13.; an der Siidseite mit der 3., 6., 11., und 15. Formel 
dieses Abschnittes ; an der Westseite mit der 7., 8., 12., und 14. 
Formel, an der Nordseite mit der 2., 5., 9., und 16. Dann folgen 
die mit TS. IV. 3. 9 hinzulegenden : an der Ostseite mit der 1. 
und 6. Formel von IV. 3. 9 und der 18. von IV. 3. 8; an der 
Siidseite mit der 3., 7., 9.; an der Westseite mit der 4., 5., 10., und 
an der Nordseite mit der 2. und 8. von IV. 3. 8 and dann daselbst 
einen mit der 17. Formel von TS. IV. 3. 8. ^TS. IV. 4. 6. h.; 
vgl. XVI. 24. 8 und XVII. 1. 18. 

10* Mit den zwei Formeln : „Sahas und Sahasya, die beiden Winter- 
monate" ^ die zwei Monatsziegel ; iiber den beiden wird nur einmal die 
Formel: „Durch diese Gottheit" u.s.w. gesprochen 

ITS. IV. 4. 11. e. Wgl. XVI. 24. 9, XVII. 2. 1. 

IL Mit den Formeln: „Mit einem Verse haben sie das Lob gehal- 
ten" ^ die siebzehn „Schopfungsziegel" 

^TS. IV. 3. 10. 2 Beruht auf TS. V. 3. 4. 7, 
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12* Mit den fiinfzehn Wrsen : .,Dic,se hier, die zwrsi aufleuchtete" ’ 
die sechrehn ' .fAuflcuchtungszicv^er* ^ 

’ TS. IV. 3. 11. ‘"Die Zahl scchrehn (.so auch Vaikh.) i.st nitsel- 
haft. Baudh. und Hir. haben, wie sich erwarten lasst: ^.fiinfzehn”. 
Nach Talav. wird zuin sechzeh nten Zie^icl der Ver.s TvS, I. 4, 33 
genomnien. ^ Beniht auf TS. V. 3. 4. 7. 

13. Die Schicht schlies.st ab itiit den Handhingcn vom Auflegen de.s 
Stierziegcls ab K 

* Vgl. Bern, zu XVIL 1. 10. 

XVII. 3, 

L Nachdem er am folgenden Morgen den vormittaglichen Pravargya 
und die daran sich anschliessende Upasad begangen hat, schichtet erdie 
fiinfte Schicht, * 

2. Mit dem Verse: MAgni, stossc unsere schon geborenen Gcgner 
fort*' ^ legt er (cinen „gcgnerfreicn’' Zicgel) vorne ‘ auf mit dem Verse: 
„Mit Gcwalt die schon geborenen" ^ (einen zweiten) hinten^; mit der 
Pormel: „Der vierundzwanzigversige Stoma"’ (einen vierten) links 

’TS. IV, 3. 12. a-d. ‘Beruht auf TS. V. 3. 5. 1-^2. 

3. Nachdem er auf den (als flinften aufzuiegcnden) Ziegel etwas 
Schutt geschoben hat, legt er den mit dem Schutte verschenen ’ in die 
Mitte des Agni auf, mit der Formcl: „Der Erde Schutt hist du" *l 

’ Beruht auf TS, V. 3. 5. 2. ^TS. IV, 3, 12. e. 

4. Mit den vierzig Formeln: „Der Lauf ist das Versmass, der Raum 
ist das Versmass" ’ legt cr die vierzig Virajziegel ^ auf, in jeder Richtung 
zehn. in die Quere 

’TS. IV. 3, 12, f, ^Beruht auf TS. V. 3, 5. 3^4. 

5. Mit den Formeln: ,*Der Strahl bist du ; zum Wohnsitz dich ; belebe 
den Wohnsitz"’ legt er die „Stomaverteiier" auf^ in jeder Richtung 
sieben die iibrigen ^ in die Mitte 

’TS, IV. 4, 1. ^Beruht auf TS, V. 3. 5. 5. ’Also die mit 
IV, 4* 1, e, 

6+ Mit den Formeln: „Die Herrscherin bist du, die ostliche Himmels- 
gegend" ’ legt er die funf „im Himmelsgewolbe sitzenden" ^ Ziegel auf, 
in jeder Richtung einen, einen in die Mitte, 

’ TS, IV, 4. 2, a^e; die Verwendung des 6. Yajus wird nicht 
angegeben, ^ Beruht auf TS, V. 3, 7, 1 , 

7. Nachdem er Schutt iiber dieselben geschoben hat ’ , legt erdariiber 
mit den Formeln: „Vorne diescr goldhaarige" ^ die fiinf „funfwulstigen" 
Ziegel auf, im Geiste an den pcrsonlichcn Feind des Opferveranstalters 
denkend den letzten hinten, in ostlicher Richtung 
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'Beruht auf SBn VIIL 6, L 22. IV. 4. 3. a^e; wie £ 

verwendet wird, geht aus keiner Quelle hervor. ^ Die Interpunktion 
in Garbe’s Texte ist irrig. Ubrigens stiitzt sich die Vorschrift auf das 
Brahmana: TS. V. 3. 7. 2. ^ Nach TS. 1. c. 3. 

Nachdem er den von Natur durchlocherten Stein ^ mit der Formel : 
,Jn den Sitz des Lebens setze ich dich’* ^ beriihrt^ und von dem Rosse hat 
beschnuppern'lassen legt er ihn zusammen mit dem ungelehrten Brahmane ^ 
in die Mitte des Hochaltars auf, mit der Formel: ,tDer oberste Gott 
soli dich hinsetzen"' ^ und mit dem heiligen Worte „suvar'' 

1 Die dritte und letzte, vgl. XVI. 23. 1, Xyih 1* 12. ' TS. IV. 

4. 3. g. ^Dieses beruht nicht auf einem Brahmana. ^Vgl Bern. 
3 zu XVI. 23. 1. 5 Vgl. ib. Bern. 4. ^TS. IV. 4. 3. h. ^Beruht 

auf TS. V. 5. 5. 3 (vgl. XVI. 23. 1, XVII. 1. 12). 

9^ Nachdem er iiber dem durchlocherten Stein eine Schmalzspende 
mit dem Verse: ,Jch opfere die Einsicht'' dargebracht und iiber dem- 
selben eingeatmet hat ^ legt er auf den nordlichen (d. h. linken) Schulter- 
teil ^ die VikarnI ^ auf, mit dem Verse : ,tEr schnaubte wie ein Ross'’ 

'Vgl. XVL 23. 2 (und XVII. 1. 13). ^tS. V. 3. 7. 4 heisst es 
nur: „n5rdlich”. ^ Wie die mandalestaka und die rsab/zesfaka, so 
ist die vikarnT ein mit einer eingeritzten Figur versehener Lehm- 
ziegel. Nach dem Mahagnisarvasva (zu Baudh. XXX. 6: 399. 4) ist 
es eine visakhakarnt strT. ^ TS. IV. 4. 3. i. 

10. Uber diese zwei legt er keine anderen Ziegel hin k 

^ Aus TS. V. 3. 7. 3 : „er lege keinen spateren {nttara) Ziegel (auf 
diese beiden) auf; wenn er es tate, so wiirde er des Opferveran- 
stalters Hauch (welchem ja der durchlocherte Stein gleichgesetzt 
wird) und Lebensdauer (welcher die Vikarni gleichgesetzt wird) 
zudecken (verstopfen)” geht hervor, dass te nanyabhir zu trennen ist. 


XVIL 4. 

1. Mit der Formel: ,,Der Himmel bist du, den Himmel gib mir. Den 
Himmel gib, vor dem Himmel schiitze mich” ^ legt er den goldnen 
Ziegel auf^. 

^ TS. V. 7. 6. c^ ^ Beruht auf TS. 1. c. 2—3, und vgl. XVI. 23. 
8, XVII. 1. 14. 

2. Mit der Formel: „Der unbesiegbare Himmel, von Nektar durch- 
drungen” ^ den Kreisziegel 

^ TS. IV. 4. 5. c. ^ Beruht auf TS. V. 3. 9. 2, und vgl. XVL 
23. 9, XVII. 1. 15. 

3> Zu diesem Zeitpunkte einen „Samenergiesser” fiir einen bejahrten 
Opferveranstalter L 

' Vgl. XVI. 24. 4. 
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XVIL 4. 4^ 


4* Mit der Formcl: ,,Prnjapati soli dich aul den Riicken dcs Himmels 
stellen, dich deif leuchtenden" \ den Alllichtzie^^el 

^ TS. IV, 4. 6. c- ‘ Bcruht atif TS. 3, 9. 2. imd vgl. XVL 
24. 7, XVH. 1, 17, 

5. Mit der Formcl : nTapas und Tapasva sind die rwei Monate 
der kiihlen }ahre,*? 2 eit" ^ die zwci Monatszic^el ", Erst nachdcm die beiden 
hingelcgt sind, wird die Formel: „Durch diesc Gottheit’’ u.s.w, liber 
denselben gesagt \ 

»TS. IV. 4. 11. L ^^Beruht aid TS. V. 4. 2. h und vgl. XVI, 
24, 9, XVII. 2. 1. 'Vgl, Bern. 3 zu XVI, 24. 9. 

6, Mit den zwei Formeln : „Der Gottcr Gang bist du, du bist der 
Gottergang der Getter’' ^ die zwei ^Gangziegel” 

^ Aus MS, III, 8. 13 Oder Kath. XXIl. 5. n^gl, XVL 24. 8. 
XVIL 1. 18. . 

7* In der Oberliefenmg einiger^ gilt die folgendc Reihenfolge: die 
Gangzicgeh die Monatsziegel, der Aillichtziegel. der Samenergiesscr, 
der Goidziegel, der KreisziegeL die Vikarni und der von Natur durch» 
locherte Stein. 

' Wer die „einigen”sind, ist nicht mit Sicherheit zu ermiiteln, zu 
vergl, ist vielleicht SBr. VII I. 7. 1. 9, 

8. Nachdem er den nachmittaglichen Pravargya und die daran sich 
anschliessende Upasad dcsselbcn Tage.s begangen hat, legt cr drei 
Scheite von Feigenholz in Schmalz und la,s,st sie darin die Nacht iiber 
liegen ^ , 

^ Fiir die Handlung von XVIL 14, 5. 

9^ Nachdem er am folgcnden Morgen den vorraittaglichen Pravargya 
und die daran sich anschliessende Upasad begangen hat, schichtet er 
den Rest der fiinften Schicht, und zwar zuerst die Schicht des Yajhasena L 

^ Die im nachstfolgenden Sutra erwahnten Ziegel heis.sen die 
„Schicht des Yajhasena”, weil diese Citi nach TS, V. 3. 8, 1 von 
Yajiiasena, dem Sohn des Citriya, gewusst wurde, wodurch er in 
den Besitz von Klihen geiangte. Obrigens erinnere man sich, dass 
die fiinfte Schicht sich uber zwei Tage erstreckt (XVL 35. 9), 

10* Mit den drei Gayatriversen : „Agm, das Haupt’* ‘ legt er vorne ^ 
(d,h* ostlich vom durchlocherten Steine) die drei Gayatrls ^ auf In dcr- 
selben Weise im Verfolg drei Versmasse ^ : siidlich die Trii^tubhs, west- 
lich die Jagatis, nordlich die Anu^tubhs ^ ; die verschiedenartigen Vers- 
masse : Brhatis, Uspihas, Panktis und Ak^arapanktis |e nachdem es 
Raum gibt, das Aticchandasa in die Mitte, die drei Dvipadas an das 
Ende 

^ TS, IV, 4, 4. a— c. ^Bcruht auf TS, V. 3, 8* 1, ^D, L die 

drei Ziegel, liber welchen er die drei Gayatriverse ausgesprochen 
hat, ^ D, h, die mit dem jedesmal erwahnten Verse hinzulegcnden 
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ZiegeL ^ Dies alles ist wohl in TS. V. L c. impliziert* ^ Die 
Andeutimg der Orte, wo diese letzten Ziegel hinzulegen sind, geht 
nicht aus dem Brahmana (TS« V* 3. 8) hervor. Dalier der Unter" 
schied z, B. in Baudh* X* 45. — Die Verse sind: T*S, IV, 4. 4. 
a— c: gayatrt; d^f: tristnbh; g— i: jagatt; k— m: anustubh; n^ — p: 
brhatT; q^s: usniha; t — v: pankti; w — z: aksarapankti ; aa (das 
aus Weber's Ausgabe ist zu tilgen): aticchandasa ; bb— dd 
(bei Weber: cc— ee): dvipada. 

IL Fiir einen, der Kiihe begehrt, schichtet er, ausser wenn es sich 
um einen aus tausend Ziegeln aufzubauenden Hochaltar handelt ^ die 
,,Kuhschicht" 

WgL XVL 13, IL ^ Diese (XVIL 4. 12^5, 1 behandelt) wird 
nur von Ap,, Hir* und Vaikh. erortert, Sie ist dem urspriinglichen 
Ritual fremd. Die altere Quelle ist unbekannt, 

12* Sie umfasst tausend fussgrosse Ziegel* 

XVIL 5. 

13, Diese lege er in die erste, in die mittlere oder in die letzte 
Schicht auf, und zwar mit dem Abschnittet dessen erster Vers anfangt: 
,,o Agni, mit Kiihen komm zu uns" L Vers fiir Vers, jedesmal sie wieder- 
holend 

^ TS. IL 4* 5. ^ Bis er die tausend erreicht hat* 

Mit den Formeln: „Durch Indra und Agni verbinde ich dich als 
Gefahrten" ^ legt er die acht ^Gefahrtenziegel" auf ^* 

j ^ 5 (indragnibhyam tva * * . yunajmu 1 ; agharabhyam 

tva sayuja yuja yunajmu 2; tejasa tva. . .yunajmu 3; varcasa tva... 
yunajmu 4; ukthebhis tva... yunajmi, 5; stomebhis tva... yunajmi, 
6 ; chandobhis tva. . . yunajmu 7 ; tayyai posaya sajatanam . . . yunajmu 
8)* ^ Beruht auf TS* V* 3* 9* 1* 

3* Mit den Formeln: ,Jn die roten Gewitterwolken stelle ich dich* 
In die rotlichen Gewitterwolken stelle ich dich* In die schwarzen Gewit- 
terwolken stelle ich dich* In die blauen Gewitterwolken stelle ich dich* 
In die dunklen ^ Gewitterwolken stelle ich dich" ^ die fiinf Gewitterziegel ^* 

^ Aus Kath* XL. 4:137* 12* ^Dass asitesu zu lesen ist, geht 
aus Hir* (* * .sadayamy asitesu tva u*s*w*) hervor. ^ Diese Istakas 
. nur noch bei Hir* und Vaikh* 

4* Mit den sieben Formeln: „Amba mit Namen bist du" ^ diesieben 
Krttikaziegel 

'TS* IV* 4* 5* b* ^Beruht auf TS* V* 3* 9* 1* 

5^ Mit den fiinf Formeln : „Du bist der den Ostwind herbeischaffende" ^ 
die fiinf Regen herbeischaffenden Ziegel, sie herumbringend 

^ TS* IV* 4* 6* d. ^ Beruht auf TS* V. 3* 10* 1 (sie herum- 
bringend, also den 1* in den O*, den 2* in den S*, den 3* in den 
W*, den 4. in den N*, den 5. in die Mitte)* 
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XVIL 5. 6 ^ 


64 Mit den acht Formeln : ,,Dem Ozean dich’' ’ die acht AdityaziegcF. 

’TS. IV, 4 . 6 . i. ^^Beniht auf TS. V. 3. 10 , 2^3. 

7, Mit den fiinf Formeln: „Dcm Glanze dich, der Helle dich'" die 
fiinf Schmahziegcl sie hcrumtragend \ 

^ TS, IV. 4. 6 . k, ^Keinc Ziegek .sondern Schmalzqiiantitaten. 
vgl. Sutra 8 und oben XVI. 13. 10 . ^ Beruht auf TS. V. 3. 10.3—4* 

8 * Nach dem Brahmana der Vajasaneyins ’ werden die Schmalzklossc 
mit den Adityaziegeln verschrankt hingelcgt 

^ Im SBr. flndet sich nichts derartiges. ^ Ich Icse (s. die Hs. H) : 
adityestakahhir ghrtapindan, vgl. Vaikh.: aditijestakahhir vyatiriktah 
(wahrsch. ist vyatisaktah zu lesen). Nach diescr Vorschrift werden 
also die Ghrtestakas abwechseind mit den Adityestakas hingelegt. 

9^ Mit den fiinf Formeln: MDich» den Ruhm vcrieihenden, versetze 
ich in Ruhm" ^ die fiinf " Ruhinverleiher 

' TS. IV. 4. 6 . 1 . ’Beruht auf TS. V. 3, 10 . 4. 

lO, Mit den fiinf Formeln ; ,*Der Vermehrcr bist du" ^ die fiinf 
Vermehrcr 

^TS. IV. 4. 7. a. ^’Beruht auf TS, V, 3. II. 1-2. 

Ih Mit den fiinf Formeln i „Im Wasser sitzend bist du" ^ die fiinf 
Agnigestaltigen 

*TS, IV. 4. 7, b. ^Beruht auf TS. V. 3. 11 , 2 . 

12. Mit den fiinf Formeln : ^In die Schatzc der Erdc vcrsetze ich 
dich" ^ die fiinf Schatzgeber 

^ TS. IV. 4. 7. c. ^ Beruht auf TS. V. 3. 11 . 2 . 

IS* Mit den sechs Formeln: oMeinen Aushauch schiitze" * die sechs 
Lebensdauerverleihenden 

'TS. IV. 4, 7. d. ^Beruht auf TS. V. 3. 11 . 2--3. 

14* Mit der Formel: ^Agni, was dein Hochstes ist» das Herz mit 
Namen" ' den Agni‘s Herz gcnannten Ziegel 

'TS. IV. 4. 7. e. ^Bcruht auf TS, V. 3 . H. 3 . 

15,4 Mit den sieben Formeln : ,»Die Yavas, die Ayavas" ' die sieben 
Rtuziegel 

'TS. IV. 4. 7. f. ^Beruht auf TS. V. 3. 11 . 3 , 

16. Mit den sechzehn Versen ' : ,.Du, die du, o I^taka, eine Gottin, 
die Lebensdauer verleihend, in der Nahe liegst, liege bei mir stets 
wie die Gattin bei dem Gatten. — - Du, die du, o I^taka, eine Gottin, 
den Aushauch verleihend, in der Nahe liegst, u.s.w. wie oben. — Du, 
die du . . , den Einhauch verleihend u.s.w. Eha, die du... den 
Zwischenhauch verleihend u.s.w. -- Du, die du... die Sehkraft 
verleihend u.s.w. — Du, die du, **.das Gehor verleihend u.s.w* ■ — * 
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Du, die du, . » . die Stimme verleihend u,s.w» — Du, die du*», den 
Korper verleihend u,s*w. — Du, die du.»* die Erde verleihend u.s*w. 
— Du, die du.** den Luftraum verleihend u*s*w* — Du, die du,** 
den Hi mm el verleihend u.s.w, ^ — Du, die du*.* den Himmelsraum 
verleihend u.s.w* — Du, die du.*. ein Madchen verleihend u.s.w* — 
Du, die du... eine Uppige verleihend u.s.w* — Du, die du... ein 
zum ersten Mai Flechten tragendes Madchen^ verleihend u*s,w. — 
Du, die du ♦ * . ein erwachsenes Madchen verleihend, in der Nahe 
liegst, liege bei mir stets wie die Gattin bei dem Gatten'* die sechszehn 
,,in der Nahe liegenden*' ZiegeL 

^ Aus Kath* XXXIX* 9. ^ prathamaupasada Kath*, prathamau^ 

pachada Ap*; eine ahnliche lautliche Abweichung unten XXIL 1L4* 

XVIL 6, 

L Mit der Formel:„Der Ubergewaltige und der Besiegende und der 
Ubermachtige und der Hochmachtige imd der Grossmachtige und der 
Kraftreiche und der Siegende und der Ersiegende und der Siegreiche 
und der Sieger"' \ die zehn ,,Naraen des Indra" genannten ZiegeL 

^ Aus Kath* XXXIX* 11 am Ende (zum Teil in_Ap* verdorben, 
zum Teil mit geringer Abweichung)* Hir* hat wie Ap* 

2* Mit den zweiundzwanzig Formeln: „Durch Agni Allsieger, durch 
Surya Selbstherrscher" ^ die zweiundzwanzig Gestalten des Indra ^* 

'TS* IV* 4* 3* ^Beruht auf TS* V. 4* 1* 1* 

3> Mit den Formeln: „Prajapati (ist er, nl* der Soma) imGeistejdas 
Kraut, wenn geholt" ^ die dreiunddreissig Gestalten des Opfers ^* 

'TS* IV* 4* 9* ^Beruht auf TS* V* 4* 1* 2* 

4* Mit den Formeln: „Dich, die Leuchtende, setze ich hin" Mie zwolf 
Leuchtenden ^* 

' TS* I* 4* 34. In der Sainhita der Manavas und Kathas werden 
diese Formeln unter den zum Cayana gehdrigen gegeben* ^ Beruht 
auf TS* V. 4. 1* 3. 

5* Nachdem er mit dem Verse : „Hinten volL" ^ vorne den Vollmonds^ 
ziegel aufgelegt hat, legt er mit der Formel: „Die Pleiaden sind das 
Mondhaus" ^ die Mondhausziegel ^ von Osten nach Westen auf, so dass 
sie einander nicht beriihren* ^ 

ITS. IV* 4* 10* c" (der Vers oben V*_23* 4)* ^tS* 1*c* a und b 
(bis visakhe naksafram indragnt devata, eingeschl*)* ^ Beruht auf 
TS* V* 4* 1* 4* (er lasst einen Zwischenraum, weil er sonst den 
Raum des Regens bedecken wiirde). 

6* Nachdem er den ersten ostlich aufgelegt hat, legt er die folgenden, 
bis zu den beiden ViSakha's, je hinten (d*h* westlich vom ersten) auf* 

7* Er bringt die Reihe siidlich von dem durchlocherten Stein an* 

8> Nachdem er mit dem Verse: „Welchen Anteil" ^ den Neumonds- 
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zfegel hinten (d.h, westlich) aufgelegt hat, legt er die iibrigen, bis zu 
den Apabharanis. je vorne (d.h. dstlich vein ersteni auf, 

’ TS, IV. 4. 10. (dcr Wrs oben \^ 21 4). ^Mit den For- 
mein TS. 1. c. b {von anumJh^i na/f>7?fram his rum Schluss), 

9. Er bringt die Reihe nordlich von deni durchlocherten Stein an. 

10* Den Vollmondsricgel am Ende K 

^ Hir. und Vaikh. stimnien mit Ap. (iberein. Gibt es also (vgl, 
Sutra 5) rwei Vollmondszicgel ? Das scheint auch Baudh. zn lehren. 
X. 46: 45.4 {daksine ruse) und 45: 12 (nffara enJmsc). Jcdcnfalis 
werden die Naksatraziegel in zwei Reihen hingelegt : die erste 
umfasst die Mondhauser des abnehmenden Mondes und wird siidlich 
von der Svayamatrnna gelcgt, die zweite miifasst die Mondhauser 
dCvS wachsenden Mondes und wird nordlich (von W. nach O.) 
hingelcgt. 

11. |eder Formcl, mit welcher er einen Mondhausziege! auilegt. hangt 
er an: „Dem Glabze dich, der Hclle dich, dem Blinken dich, dem Scheine 
dich, dem Lichte dich" K 
'TS, IV. 4. 10. al 


XVIL 7. 

!♦ Mit den acht Versen: ^Der Goldkeim entstand zu Anfang" ' die 
acht FluSsSziegel 

' TS, LV, 1. 8. n— u. ’ Diese Ziegel werden nicht in einer 
alteren Quelle erwahnt. Bei Hir. und Vaikh. heis.sen sie cbenfalls 
sadtah, wahrend Man, Srs. die Verse angibt ohne jedoch den Namen 
der Ziegc! zu erwahnen. 

2. Mit den fiinf Formeln: „Vi^vakarman, dcr Herr der Himmels*- 
gegenden ; der schiitze unser Vieh" ' die fiinf Goldziegel, je einen in 
jede Himmclsrichtung, einen in die Mitte. 

' TS. V. 5. 5, 1, Diesc Ziegel bezwecken cine Suhnung dafiir, 
dass er die Tiere (d.h. die Tierkopfe) in das Feuer (d.h. in den 
Agnibau) gelegt hat, 

3. Mit den vier Formeln: oDem Aushauch dich, der Sehkraft dich; 
durch diese Gottheit sitze fest in der Weise der Angirasen. -- Dem 
Zwischenhauch dich, der Sehkraft dich; durch diese Gottheit u.s.w. ^ 
Dem Einhauch dich. der Sehkraft dich; durch diese Gottheit u.s.w, — 
Der Stimme dich, der Sehkraft dich; durch diese Gottheit sitze fest in 
der Weise der Angirasen" ' in jeder Richtung einen von Natur durch- 
locherten Kieselstein 

' TS. V. 5. 5. 4. ^ Durch das Auflegen dieser sarkaras, beruhend 
auf TS. Ic., erreicht der Opferveranstalter, durch seinen allerwarts 
Sehkraft besitzenden Agni, den Himmelsraum. 

4. Mit den fiinf Versen: „0 Agni, komme zum Festmahl. Wir 
erwahlen den Agni zum Boten. Agni wird durch Agni entfacht. Es soil 
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Agni die Feinde erschlagen. Des Agni Preis gedenken wir'" ^ die fiinf 
Gestalten der Tage ^ 

^ TS. V, 5. 6, a — e. Der erste, zweite'und fiinfte Vers, obschon 
in dem Brahmana (TS. Lc.) durch die Anfangsworte angegeben, 
kommen nicht in den friiheren Teilen der Samhita oder des Brah- 
mana vor. Wahrscheinlich ist das Brahmana dem Kath, XX. 14 
entlehnt. ^ Beruht auf TS. he. 2. Die fiinf Gestalten des Agni (d.h. 
des Lichtes, des Tages) sind, dass er gerufen (Vs. 1), erwahlt (Vs. 2), 
entfacht (Vs. 3), mit Kraft versehen (Vs. 4) und verehrt (Vs. 5) wird. 

5^ Dann legt er das Vrata ^ auf. 

^ Dessen Behandlung mit XVI I. 9. 2 abschliesst. — Vrata ist mit 
Mahavrata gleichwertig ; vgl. die Prsthasamans des Mahavrata tages 
(Ars. kalpa II. 10. a). Man. srs. VI. 2. 3. U mahavratam upadadhati, 
scheint sich den Versen, _auf welchen das Vrata gesungen wird, 
genauer anzuschliessen als Ap. Ubrigens findet sich in keiner alteren 
Quelle Entsprechendes. 

6* Er legt mit den fiinf Formeln : „Durch die ostliche Himmelsgegend 
setze ich dich'’ ^ die fiinf Rumpfziegel auf, in jede Richtung einen, in die 
Mitte einen 

' TS. V. 5. 8. 2^3. 2 Beruht auf TS. l.c. 3. 

7^ Mit den fiinf Formeln: „Du bist der Zusammenfiiger und der 
Merker des Agni, Soma und Surya"' ‘ legt er die fiinf „Allgotterzieger'2 
in den Rumpf des Agnibaues auf, wobei er an seinen Gegner denkt 

^ TS. IV. 4. 11 h— n: die letzte Formel: „wen wir hassen und 
der uns hasst, den lege ich in euren Rachen'' wird jeder vorher- 
gehenden Forme! angehangt. ^ Beruht auf TS. V. 4. 2. 2-— 3, wo 
aber diese Ziegel adhipatnis heissen. Woher hat Ap. die abwei- 
chende Bezeichnung ? Ubrigens ist zu bemerken, dass im Kath. 
(XXII. 5) diese Formeln sich unmittelbar den von Ap. unter Sutra 
6 behandelten anschliessen. 


XVIL 8. 

L Mit den drei Versen: „Mit welcher Hiilfe wird uns der Helle 
zur Hand sein'' ^ den Vamadevyaziegel siidlich auf den Rumpf. 

^ Die von Ap. in extenso mitgeteilten Verse (auf welchen das 
Vamadevyasaman gesungen wird) sind dem Kath. XXXIX. 12 entlehnt. 

2^ Mit dem zehn Verse enthaltenden Abschnitt: „Indra hat mit dem 
Gebein des Dadhyanc’' ^ legt er in den vorderen Teil des Agnibaues 
zehn aneinander anschliessende Ziegel auf, als das Haupt des Atharvan 

^ TBr. I. 5. 8 (die eigentiimliche Zitierung um den ganzen Ab^ 
schnitt anzudeuten — ^Anfang des ersten und Schluss des letzten 
Verses verwendet Ap. auch sonst, vgl. X* 7. 4, XIII. 20. 8). In 
diesem Zusammenhang ist Anlehnung an Kath. XXXIX. 12 deutlich, 
2 Dass purvardhe in Sutra 2 gehort, geht aus Man. srs. VI. 2. 2. 
20 hervor. ^ Das Auflegen dieser Ziegel (von Hir. friiher, ohne 
Zusammenhang mit dem Vrata gegeben, das nicht bei ihm vorkommt ; 
auch Man. ;§rs. stellt es friiher) beruht auf TS. V. 6. 6. 3 (c). 
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3, Es findet das Hinausschieben des Kopfes ’ statt ; nach einer anderen 
Auffassung findet es nicht statt. 

’ Was damit gemeint wird, ist dunkel Wird erst zii diesem Zeit- 
punkte der (eventueile) Kopf des als Vogel gedachten Agni herge- 
stellt ? Jedenfalls war vorher (vgl XVL IS. 10-*- 14) noch nicht 
(iber den Kopf gehandek. 

4* Mit den zwci Versen: ,,Wir jauchzen dir, o Held, laut zu” ’ legt 
er auf den rechten Flugel die drei Rathantarasamanzicgel auf, so dass 
sie liber dem Rumpfe abschliessen. 

^ Aus Kath, XXXIX, 12. Aus den zwci Versen werden drei her- 
gestellt, vgl. C. H. p, 307, 308. 

5, 6, Nachdem er den ersten und den zwciten auf den Fliigel auf- 
gclegt hat, legt er den verteilt liegenden ’ auf, mit der einen Halfte auf 
den Rumpf, mit der anderen Halfte auf den Fliigel. 

^ Vgl. dazu Burk’s Bern. 3 zu Sulbasutra X. 1, Z. D, M. G, LVL 
S. 360, 

7, Mit den zwei Versen: „Dich rufen wir ja*' ^ die Brhatsaman- 
ziegcl auf den linken (d.h. nordlichcn) Fliigel. 

^ Aus Kath. XXXIX. 12. Auch hicr werden aus den zwei Versen 
drei hergestellt, 

Das Verfahren hierbei ist wie bcim Rathantara * . 

^ Vgl. Sutras 5, 6. 


XVIL 9. 

1, Mit den zwei Versen: „Durch Opfer an Opfer ftir Agni*’ ^ die 
Yajnayajniyasamanziegel auf den Schwanz. 

^ Aus Kath, XXXIX, 12. Aus den zwei Versen werden wieder 
drei hergestellt, 

2* Das Verfahren hierbei ist wie beim Rathantara k 

* Vgl XVII 8. 5-6, 

X Nachdem er mit dem Verse; „Zu dir» Agni, dem Stiere*' den 
^Stierziegel' aufgelegt hat I legt cr mit dem Verse; „Das Abbild des 
lahres"' ^ den PrajSpatiziegel auf 

Wgl XVL 33. 7, ^XS, V, 7. 2. b, ^Beruht aufTS.Lc. 1-2. 

4. Dann mit den fiinf Versen: ,*Dem hundert Waffen fiihrendcn 
hundertkraftigen'* ^ die fiinf Ajyaniziegcl in jede Richtung einen, einen 
in die Mitte, 

^ TS. V* 7* 2. d— h (vgl oben VL29. 12). ^ Beruht auf TS, l.c, 5. 

5. Mit den vier Formeln; „Du bist des Indra Feinde totender, unseren 
Korper schiitzender, auflauernder Donnerkeil; der Bosewicht, der vome 
uns anfeindet, soli auf diesen Stein stossen{l). Du bist des Indra * . 
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Donnerkeil ; der Bosewicht, der von rechts . . . stossen (2), Du hist des 
Indra » . * Donnerkeil ; der Bosewicht, der von hinten * * * stossen (3). Du 
bist des Indra . ♦ . Donnerkeil ; der Bdsewicht, der von links uns anfeindet, 
soli auf diesen Stein stossen (4)'' ^ legt er, einen Pfeil in der Hand hak 
tend, die vier Donnerkeilziegel auf, nl, vicr Steine, in jede Richtung einen 

^ TS. V. 7. 3, a, ^ Beruht auf TS. Lc. 2. Dass es Steine 
sind, hat nur Ap.; der Zusatz isuhasta hat er wohl aus dem Wort- 
laut des Brahmana gefolgert* Beide Zusatze fehlen in Hir., isuhasta 
in Vaikh, 

6. Nach der Uberlieferung einiger legt er einen fiinften in die Mitte, 
mit eben derselben Formel, welche aber abschliesst: „Der Bosewicht, 
der von oben uns anfeindet'' u.s.w, k 

^ Hir* und Vaikh* stimmen mit Ap. iiberein* Die altere Quelle ist 
unbekannt* 

7. Mit den drei Formeln: ,,Der Erde dich, dem Luftraum dich, dem 
Himmel dich'" ^ die drei Raumziegel 

^ TS* I* 3* 6* a* ^ Nur bei Ap* und Vaikh* 

8. Mit den drei Formeln: „Dem Agni pavamana dich, dem Agni 
.pavaka dich, dem Agni ^uci dich^b die drei Pavamanaziegel 

' Vgl* oben V* 21* 5* ^ Nur bei Ap* und Vaikh* 

XVIL 10. 

L Mit den sieben Formeln: „Durch den Vers, den Veda, setze ich 
dich* Durch den Vasatruf, den Veda, setze ich dich* Durch den Himruf, 
den Veda, setze ich dich* Durch den Prastava, den Veda, setze ich dich* 
Durch den Pratihara, den Veda, setze ich dich* Durch den Udgitha, 
den Veda, setze 'ich dich* Durch das Nidhana, den Veda, setze ich dich'’ ^ 
legt er die sieben Vedaziegel auf* 

^ Die Formeln sind der MS* II* 13* 4 entlehnt, wo sie in besserer 
Reihenfolge auftreten als Ap* sie gibt* 

2. Nachdem er mit den vier Versen: „Ruhmvoller Agni" ^ die vier 
Rastrabhrtziegel ^ vorne aufgelegt hat, macht er durch Auflegung von 
Goldziegeln ^ den Agnibau so, dass er „nach alien Seiten gekehrt" ist 

1 TS* V* 7* 4* e* 2 Beruht auf TS* I*c* 4* ^ D.h* Stuckchen Gold* 
^ Diese Vorschrift wird in dem Nachstfolgenden naher ausgefiihrt* 

3. Es ist in der heiligen Uberlieferung gesagt worden : „Die Gayatri 
legt er vorne, die Tristubh rechts, die Jagati hinten, die Anustubh links, 
die Pankti in die Mitte auf" K 

' TS* V* 7* 9* 4* 

4. Die Uberlieferung einiger^ lautet: ,,Die Gayatri legt er vorne, die 
Tristubh rechts, die Jagati hinten, die Anustubh links, die Pankti in die 
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3. Es flndet das Hinausschieben des Kopfes ' statt; nach einer anderen 
Aufiassung findet es nicht statt. 

' Was damit gemeint wird. ist dunkel. Wird erst zu diesem Zeff 
Sf? (eventuelle) Kopf des als Vogel gedachten Agni herge- 
stellt? Jedenfalls war vorher vgl. XVI 18 10—141 • L 

iiber den Kopf gehandelt. ^ 

4. Mit den zwei Versen: „Wir jauchzen dir. o Held, laut zu” ■ lent 
er auf den rechten Fliigel die drei Rathantarasamanziegel auf. so dass 
sie uber dem Rumpfe abschliessen. 

Aus Kath. XXXIX. 12. Aus den zwei Versen werden drei her 
gestellt, vgl. C. H. p. 307, 308. ^ ° ^ 

f' fu “nd den zweiten auf den Flugel auf- 

del^R V liegenden’ auf, mit der einen Halfte auf 

den Rumpf, mit der anderen HMte auf den Flugel. 

S 3^0^ Burks Bern. 3 zu Sulbasutra X. 1. Z. D. M. G. LVI. 

7. Mit den zwei Versen; „Dich rufen wir ja” > die Brhatsaman 
ziegel auf den linken (d.h. ndrdlichen) Flugel. 

dreiliergSit.^^^^' zwei Versen 

8. Das Verfahren hierbci ist wie beim Rathantara ’. 

' Vgl. Sutras 5, 6. 


XVIL 9. 

1. Mit den zwei Versen: ..Dmch Opfer an Op& ftr Agni"' die 

Yajnayajmyasamanziegel auf den Schwanz. ® 

dr«*hergSdlt.’®*’^' 'vieder 

2. Das Verfahren hierbei ist wie beim Rathantara ' 

' Vgl. XVII. 8. 5-6. 

..S^'TnfgT.egTto” Irr "td'"- v^‘' 

;ah,es"7den p4paliteinU? ” ^bbild des 

'Vgl. XVI. 33. 7. =TS. V. 7. 2. b. » Bemh. anf TS. 1. e. 1-2. 

hundertkSftig™” >'^1° W fohrenden 

in die Mitte. A,ya„n.e 9 el in jede Ricttang einen, einen 

e a ‘ aaf TS. l.e. 5. 

- anleWe., snl, and die^ 
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Donnerkeil ; der Bosewicht, der von rechts « , * stossen (2)* Du bist des 
Indra . » . Donnerkeil; der Bosewicht, der von hinten , * * stossen (3). Du 
bist des Indra , ♦ , Donnerkeil ; der Bosewicht» der von links uns anfeindet, 
soil auf diesen Stein stossen (4)’' ^ legt er, einen Pfeil in der Hand hak 
tend, die vier Donnerkeilziegel auf, nL vier Steine, in jede Richtung einen 

^ TS* V, 7. 3. a. ^ Beruht auf TS* Lc. 1—2. Dass es Steine 
sind, hat nur Ap.; der Zusatz isuhasta hat er wohl aus dem Wort- 
laut des Brahmana gefolgert. Beide Zusatze fehlen in Hir,, isuhasta 
in Vaikh. 

6. Nach der Uberlieferung einiger legt er einen fiinften in die Mitte, 
mit eben derselben Formel, welche aber abschliesst: „Der Bosewicht, 
der von oben uns anfeindet’' u.s.w. k 

^ Hir. und Vaikh. stimmen mit Ap. iiberein. Die altere Quelle ist 
unbekannt. 

7. Mit den drei Formeln: „Der Erde dich, dem Luftraum dich, dem 
Himmel dich'" ^ die drei Raumziegel k 

^ TS. L 3. 6. a. ^ Nur bei Ap. und Vaikh. 

8. Mit den drei Formeln: „Dem Agni pavamana dich, dem Agni 
.pavaka dich, dem Agni suci dich'' k die drei Pavamanaziegel 

^ Vgk oben V. 2L 5. ^Nur bei Ap. und Vaikh. 

XVIL 10. 

L Mit den sieben Formeln: „Durch den Vers, den veua, seize icn 
dich. Durch den Va^truf, den Veda, setze ich dich. Durch den Himruf, 
den Veda, setze ich dich. Durch den Prastava, den Veda, setze ich dich. 
Durch den Pratihara, den Veda, setze ich dich. Durch den Udgitha, 
den Veda, setze ich dich. Durch das Nidhana, den Veda, setze ich dich" ^ 
legt er die sieben Vedaziegel auf. 

^ Die Formeln sind der _MS. II. 13. 4 entlehnt, wo sie in besserer 
Reihenfolge auftreten als Ap. sie gibt. 

2* Nachdem er mit den vier Versen: „Ruhmvoller Agni" ^ die vier 
Rastrabhrtziegel ^ vorne aufgelegt hat, macht er durch Auflegung von 
Goldziegeln ^ den Agnibau so, dass er ,,nach alien Seiten gekehrt" ist 

^ TS. V. 7. 4. e. ^ Beruht auf TS. l.c. 4. ^ D.h. Stiickchen Gold. 
^ Diese Vorschrift wird in dem Nachstfolgenden naher ausgefiihrt. 

3. Es ist in der heiligen Uberlieferung gesagt worden: „Die Gayatri 
legt er vorne, die Tristubh rechts, die Jagati hinten, die Anu^tubh links, 
die Pankti in die Mitte auf" ' 

1 TS. V. 7. 9. 4. 

4 . Die Uberlieferung einiger ^ lautet : „Die Gayatri legt er vorne, die 
Tristubh rechts, die Jagati hinten, die Anustubh links, die Pankti in die 
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Mitte auf, durch alle diese (Verse und Ziegel) schichtet er den Agni so, 
dass er nach alien Seiten gekehrt ist”. 

C 

^ Die Erwahnung dieser Uberlieferung ..einiger*' (wer die ^einigen” 
Sind, ist unbekannt), enthalt gerade die schon in dem Texte der 
Taittiriyakas gefundene Vorschrift (Sutra 3), das sarvatornukhatvam 
des Agni, 

5 ^ Die dabei zu verwendenden Verse fangen mit der Gayatrl an 
und schliessen mit der Pankti ab. 

6 . Es gelten dazu die folgenden Verse: „Agni, das Haupt, Du bist 
geworden, Der Hiiter der Welt, Dich, o herrlicher, beriihmter, O Agni, 
dich heute wie ein Ross'' ^ 

^ Die Verse sind TS, IV. 4. 4. a, d, g, k, w. 

7 t Oder ^ er schichtet ihn so, dass er nach alien Seiten gekehrt ist, 
mit den Versen, deren erster anfagt: „0 Agni, komm zum Feste" ^ 

^ Es ist uaitabhih statt caitabhih zu lesen ; auch Talav. hat va. 
^ Es sind die fiinf oben, XVII. 7, 4, mitgeteilten Verse gemeint. 

8 * Nach einigen (schichtet er ihn „nach alien Seiten gekehrt", indem 
er die Goldziegel in jeder Richtung) mit der Formel der Raumfiiller 
(hinlegt) K 

^ Wer die eke sind, ist unbekannt, 

9* Er darf zu diesem Zeitpunkte ^ die Vikarni und den durchl5cherten 
Stein hinlegen 

^Alternative zu XVII, 3, 8—9, ^So machen es die Vajasaneyins : 
§Br, VIII, 7, 3, 9, 

IO 4 Das Auflegen der Raumfiiller mit das daran sich Anschliessendc 
schliesst die Schicht ab h 

^ Also das XVL 33, 7 fgg, Behandelte, 

11 * Nachdem er mit den beiden Versen: „0 Agni, schirre dir an, 
welche" und „Schirre dir die Gotterrufenden an" ^ den jetzt fertig ge- 
schichteten Hochaltar berixhrt hat besprengt er ^ den zu Ende geschlch^ 
teten Agni ^ mit Schmalz^, mit den Formeln: „Die Vasus sollen dich 
mit den Rudras vorne schiitzen" je nach dem Stichworte, in der Mitte 
mit der letzten Formel^, indem er sich nach Osten kehrt. 

'TS, IV, 2 , 9, q, r, ^ Beruht auf TS, V, 5, 3, 1 - 2 , ^ Beruht 

auf TS, V, 5, 9, 5, ^TS, 1 . c, 1 , ^ Nl, mit: „Die Gotter, deren 
vornehmster Indra ist, deren Fiirst Yama ist, sollen dich von unten 
und von oben schutzen". Die Orientierung bei*m Aussprechen der 
vorhergehenden Formeln ist durch das Stichwort („von vorne, vom 
Suden, von hinten, vom Norden") angegeben, 

XVIL 11* 

1 * Mit den Formeln: Du bist das „Vormass" der Tausend" ' besprengt 

er mit tausend Goldstiickchen 2 ), aufrecht stehend ^ den Hochaltar, nach 
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jeder Himmelsrichtung mit je zwei hundert^; auf die Mitte mit den 
beiden letzten Formeln^, indem er sich nach Osten richtet, 

^ TS,“ IV. 4. 11. o. ^ Beruht auf TS. V. 4. 2. 3^4, Beruht 
auf Kath. XXL 4 : 42. 15. ^Beruht wohl auf SBr. VIL 7. 4. 10. 
^Nl. : ,,du bist der tausend Enthaltende; der Tausend dich"'. 

2* Mit der Formel; „Diese Ziegel, o Agni^ sollen mir Milchkiihe 
sein'' ^ macht sich der Opferveranstalter die Ziegel zu seinen Milchkiihen L 

^ Beruht auf TS. V. 4. 2. 4 : ,,sie nahern sich ihm in jenem Raume 
(d. h. im Jenseits) als Wunschkiihe'’. 

3* Nachdem der Adhvaryu mit dem »,Aidikaschicht'' ^ genannten Ab- 
schnitte den Hochaltar beriihrt hat, bringt er vermittelst eines Arka- 
blattes ^ das Satarudriyaopfer dar ^ mit einem Dekokt von wildem Sesam ^ 
oder von Coix barbata oder mit Kornern von wildem Sesam oder mit 
Mehl von Coix barbata oder mit Kusayabutter mit Ziegenmilch ^ 
oder Biiffelmilch Er bringt es stehend und mit dem Angesicht nach 
Norden gekehrt ^ iiber der nordlichen Ecke des linken Fliigels ^ dar, oder 
iiber der VikarnI ^ oder dem durchldcherten Stein ^ oder, indem er nach 
rechtshin um den Hochaltar herumgeht. 

^ Mit TA. IV. 19. Woher dieser Abschnitt den Namen arVikt crtf 
hat (so auch Bhar., Hir. und Vaikh.) und was diese Bezeichnung 
bedeutet, ist unbekannt. Zu vergl. ist XV. 17. 5. ^Beruht auf TS. 
V. 4. 3. 2—3. ^Zur Beschwichtigung des Rudra, zu welchem 
Agni jetzt geworden ist. Beruht auf Kath. XXL 6: 44. 13—14; 
die Bedeutung von kusaya ist unbekannt, nach Talav. und Dhurtasv. 
bedeutet es: jTrnaghrta, jirnasarpih, Nach denselben Kommentatoren 
ist mrgiksTra gleichbedeutend mit mahisTksTra. ^ Das Brahmana hat 
nur: „uber dem aussersten ZiegeL' (TS, 1. c. 3). ^ Die altere Quelle 

dieser Alternativen ist unbekannt. 

4^ Er verrichtet das Opfer, indem er entweder die zehn Abschnitte, 
deren Anfang lautet: „Huldigung, o Rudra, deinem Zorne*' ^ in drei 
gleiche Teile verteilt oder aber indem er vom Anfang des ersten 
Abschnittes bis zu den Worten: „Huldigung euren Zimmerleuten'' her- 
sagt und dann die erste Spende darbringt, den Loffel in der Hohe des 
Knies^ haltend; dann die zweite Spende anfangend mit: „und euren 
Wagnem Huldigung'' und schliessend mit: „Huldigung dem Wohl- 
bewaflEheten'', ihn in der Hohe des Nabels ^ haltend; dann die dritte 
Spende mit dem Rest der genannten Abschnitte, bis an die Avatana- 
formeln ihn in der Hohe des Mundes ^ haltend ; darauf opfert er die 
Spenden mit den zehn Avatanaformeln : „Tausende zu Tausenden'* 

1 TS. IV. 5. 1 — 10. 2 So das Brahmana TS. V. 4. 3. 3; nur fiir 
diesen Fall gilt die Bestimmung iiber die Hdhe, in welcher die zu 
opfemde Substanz ausgeschiittet wird. ^ Diese Dreiteilung kommt 
der des Baudhayana ziemlich nahe. Der erste Teil umfasst demnach 
TS. IV. 5. 1. a — IV. 5. 4. m^; der zweite Teil IV. 5. 4. m^ — 
IV. 5. 7. f; der dritte Teil IV. 5. 7. g — IV. 5. 10 m (eingeschl.). 
^ In dem Br^mana (TS. V. 4. 3. 3 — 4) nur durch das mit einer 

Verh. Afd. Lctterkunde (Nieuwe Reeks) Dl. XXVL 
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Geste begleitete Wort iyati angedeutct; die Prazisierung nach Kath. 
XXL 6 Oder MS, III. 3, 4 oder SBr, IX. 1. 1. 11-13 (von Egge^ 
ling missverstanden). Die letzte Bezeichnung lautet in MS. cnfcn/ca- 
daghne, im Kath, purusamatre, in SBr. mukhadaghne, dagegen 
Ap. Hir. und Man. 5rs, asyadaghne. ^ TS. IV. 5.11, a— k. ^ Mit 
TS. IV. 5, n I m. n. 

5* Nachdem er die ,,Ersteigungsspenden'' dargebracht hat, und davon 
die erste L indem er die Opfersubstanz in der Hdhe des Knies halt, mit 
der Formel : „Huldigung den Rudras, die auf der Erde"' die zweite L 
indem er die Opfersubstanz in der Hohe des Nabels halt, mit der For- 
mal : „Huldigung den Rudras. die in dem Luftraum'' und die dritte L 
indem er die Opfersubstanz in der Hohe des Mundes halt, mit der 
Formel: „Huldigung den Rudras, die in dem HimmeL' lasst er dieselben 
Formeln auch den Opferveranstalter hersagen ^ und bringt darauf drei 
Spenden mit denselben Formeln aber in absteigender Linie und in urn- 
gekehrter Reihenfolge dar worauf er das Arkablatt irgendwo hinlegt, 
wo die Kiihe nicht hinkommen 

^ Dies Sind die TS. V. 4, 3. 4 genannten tisra uttara ahutatjah. 
2TS. IV, 5. 11. 1, m, n. ^Beruht auf TS. V. 4. 3. 5. Mn MS., 
Kath. und SBr. warden unmittelbar nach den Hauptspenden mit den 
Satarudriyaformeln drei andere Spenden in absteigender Linie dar- 
gebracht. ^ Diese Vorschrift, aus TS, V. 4, 3. 5 gefolgert, auch 
bei Hir. und ahnlich in Man. Srs. Im Texte ist hutvasancare zu lesen. 

6 . Fiir einen, den er hasst, legt er das Blatt auf den Weg, wo 
seine Kiihe sich (zur Weide und zum Dorfe zuriick) begeben L 
^ Beruht auf TS. V. 4. 3, 5. 

6. b. „Auf wessen Nachkommenschaft oder Kiihe Rudra es versehen 
hat, der begebe sich in nordlicher Richtung, indem er die Rudraformeln 
fliistert"' so ist ein nicht mit einem (Srauta)opfer verbundener Ritus \ 

^ Aus alteren Quellen nicht zu belegen. 

XVIL 12. 

1 . 2* Einen von Gavidhuka bereiteten, fur Rudra bestimmten Catu legt 
er mit der Formel: „Welcher Rudra in dem Feuer'' ^ auf denjenigen 
Ziegel hin, auf welchen er das Satarudriyaopfer darbringt 

n Y* ^Beruht auf TS. l.c. 3—4. — Sutra 1 und 2 in 

vjarbes Ausgabe bilden einen Satz. 

3. Nachdem der Opferveranstalter einem Brahmanen einen Bogen 
mit drei Pfeilen, welchen dieser sich nicht erbeten hat, gegeben hat \ 
bringt er dem Hochaltar stehend (tmd urn denselben herumgehend), je 
nach dem Stichworte^ seine Verehrung dar mit den Formeln : „Welcher 
Bogen von dir vome ist, o Rudra’* ^ 

^ Beruht auf TS, V, 5, 7. 2: dutch* die Gabe der drei Pfeile mit 
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dem Bogen bring t er den drei Pfeilen des Rudra seine Huldigung 
dar und kauft sich von diesen los. ^Also im O., S,, W. und N.. 
die 5. Formel wie XVIL 10. 11 am Ende. ^TS. 1. c. 2^3. 

4. Der Adhvaryu nimmt einen mit Wasser gefiillten Krug und geht 
dreimal nach rechts hin um den Hochaltar herum ^ Wasser ausgiessend, 
mit dem Verse: ttDie in dem Steine^ in dem Berge ruhende Starke'"^. 

^Beruht auf TS. V. 4. 4. 1^2. 275 . IV. 6. 1. a. 

5 . Nachdem er den Krug niedergesetzt hat, geht er mit der Formel : 
„Im Steine sei dein Hunger; zu Soundso, den wir hassen, soil deine 
verzehrende Glut gehen'' L ohne Wasser auszugiessen, in entgegengesetzter 
Richtung dreimal herum 2 , 

'TS. IV. 6. Lb. 2Beruht auf TS. V. 4. 4. 2. 

6. Wenn er einen Beschadigungszauber (abhicara) damit verbindet, 
so vernichte er mit der Formel : „Hier vernichte ich das Leben des 
Soundso aus dem Geschlechte Soundso*’ den Krug in der Nahe der 
siidlichen oder der n5rdlichen Ecke des Hochaltars '. 

' Das Ganze, mit geringer Abweichung, nach MS. III. 3. 5 : 37. 
18 oder Kath. XXL 7: 45. 14. Statt »,Bcke” {srakti), das undeutlich 
ist, haben MS. und Kath. (auch Hir.): „Hufte”. 

7 . Nachdem er eine ' Avaka 2 (Blyxa octandra, eine Wasserpflanze), 
einen Bambusstab 2 und einen Frosch an einen langen Bambusstab ^ 
angebunden hat, fegt er 2 mit diesem Stab iiber dem Hochaltar hin 2 mit 
den sieben ^ oder acht^ Versen: ,.Mit der Avaka des Ozeans dich” 

' Ich lese (wie Baudh. und Hir.) avakam, Der Singular auch MS. 
und Kath.; der Plural von TS. ist wahrscheinlich nicht buchstablich 
aufzufassen. 2 Beruht auf TS. V. 4. 4. 3 : Alle die mit dem Wasser 
in Verbindung stehenden Gegenstande sollen die vernichtende Glut 
des „Agni” loschen. ^Beruht auf SBr. IX. 1. 2. 25. ^ So MS. IIL 
3. 6: 38. 18, §Br. IX. L 2. 31. ^So die TS. V. 4. 4. 3; Kath.: 
„mit sieben oder acht”, wohl weil die Trennung der Verse in XVIL 
17 unsicher ist. ^ TS. IV. 6. 1. c^k. 

8^ Nachdem er, wahrend er hinfegt, die sammtlichen Hauche des 
Frosches ausgeldscht imd zerstort hat, wirft er diesen und die anderen 
(zum Fegen benutzten Gegenst^de) auf den Kehrichthaufen '. 

' Die Deutung dieses Satzes ist nicht ganz sicher. Ich folge der 
Erklarung des Talav.: mandukam marayitva nasikadmi sarvani 
samlobhya yatha na jhayate iyam nasika ime aksini iti tatha krtva. 
Hir. lautet : anugamayitva mandukasya pranan samlobhya satvan 
samuddhrtyotkare nyasyati; Vaikh. stimmt genau mit Ap. iiberein ; 
Man. ^rs. VL 2. 4. 12: vinTya pranan mandukasya vikarsanam 
utkare pravidhyatL Niu: das letzte ist aus alteren Quellen zu belegen : 
Kath. ]feCL 7: 46. 9: samlupyotkar^ 'dhyasyati, SBr. IX. 1. 2. 31 : 
tarn vamsam utkare nyasya. Zum Verbalwurzel lup, lubh, vgl. W. 
Z; K. M. VIII, S. 369. 
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9* Wen er hasst, den bertihre er mit diesen (Gegenstanden, ehe er 
sie wegwirft) ^ 

^ Beruht auf Kath. XXL 7 : 46. 10. 

10, IL Er bringt dem Hochaltar, vor demselben stehend, seine Ver- 
ehrung dar, mit den Prsthasamans und zwar mit dem Gayatrasaman vorne» 
mit dem Rathantara und dem Brhat den beiden Fliigeln, mit dem Rtu- 
sthayajnayajniya dem Schwanze. liber der rechten Hiifte singt er das 
Varavantiya, uber der linken das Vamadevya, iiber der Verbindungs- 
stelle des (rechten) Fliigels mit dem Rumpfe das verslose ; „des Prajapati 
Singweise'" genannte Saman I 

^ Im Ganzen iibereinstimmend mit TS. V. 5. 8. 1—2. DasSingen 
des Vamadevya ist MS., K., oder SBr. entnommen, Der Wortlaut 
am Ende deutet auf Entlehnung aus MS. III. 3. 5 : 38. 9. Qbrigens 
meine ich, dass Garbe die Satze unrichtig getrennt hat, und dass 
die Worte daksinasyam . . . vamadevyena mit dem Folgenden (Garbe's 
Sutra 11) zusammengehdren ; man beach te die Lokative. — Zu den 
Samans sind Laty. I. 5. 11 — 16, Drahy. II. 1. 14- — 24 zu vergleichen. 
Es sind: 1. Gayatra auf SV. II. 868 (vgl. Laty. 1. 5. 11 mit MS, 
III. 3. 5: 38, 4); 2. Rathantara, Aranyagana II. 1. 21 gesungen 
auf SV. I. 233 (Samaveda ed. Calc. VoL II, S. 425); 3. Brhat: 
Aranyagana J. 1. 2_7 auf SV, 1. 234 (SV. ed. Calc. VoL 11, S! 402); 
4. Rtusthayaj hayajhiya: Aranyagana V. 1. 9 auf Aranya- 
kasamhita IV. 2 (SV. ed. Calc. Vol. II, S. 313) ; 5. Varavan tiya ; 
Gramageyagana I. 1.30 auf SV. L 17 (SV. ed. Calc, Vol. I, S. 121); 
6. Vamadevya: Gramageya V. 1. 22 auf SV, L 169 (SV. ed. 
Calc. Vol, L S. 385); 7. P rajapater hrdayam: Arariyagana 
V. 2. 15 auf Stobhas, nicht auf einem Verse, und daher ah anrcam 
bezeichnet (SV. ed. Calc. Vol. II, S. 499). 

12. * Mit dem Verse : „Der Vater Matari^van"' ^ halt der Hotr das 
anlasslich der vollendeten Schichtung abzuhaltende Sastra 

^TS, V, 6, 8. 6. ^Zu 1.: samcitokthena. Dazu vergl. man Kaus. 
br. XIX. 4 : .Jetzt schichtct man den Hochaltar so viele Tage 
hindurch wie man wunscht. Wenn die Schichtung vollzogen ist, so 
singt man die Samans iiber ihm. Darauf sagt er zum Hotr : ..Fliistrc 
das Sastra des Agni”. Solange der fertig geschichtete Agni nicht 
beschwmhtigt ist, so lange ist er Rudra (unter den Gottern). Dutch 
dieses Sastra bcschwichtigt er ihn”, vgl. auch Sahkh. Srs. IX, 25. 1. 
— Auch hier folgt also dem Stotra ein Sastra. 

13. a. Wenn es der Hotr nicht wunscht, (so macht es) der Adhvaryu ’. 

‘Die Satztrennung in Garbe’s Text ist irrig: vgl. Vaikh.: tjadi 
hoia. na samsed adhvaryur yajamano va samset und Baudh. X 49: 
51. 2. 

13. b, 14. a. Er (d.h. der Adhvaryu) lasst den Opferveranstalter (wie 
gewohnlich nach einem Stotra-§astra) die ..Melkungen” des Stotra und 
des Sastra sagen: „Du bist das Gelobte des Gelobten” K 

‘Vgl. XII. 17. 17. — Ich zweifle, ob der Text des Ap. hier 
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vollstandig ist» da nach Ausweis von Baudh., Hir, und Vaikh» in 
diesem Zusammenhang die Formel TS, V. 6* 8, g _zyr Verwendung 
kommen sollte* Ich teile Vaikh* mit, der dem Ap. am nachsten 
kommt : stutasastrayos ca stutasya staiam asi sastrasya sastram 
asTti stutasastrayor vaisesikam ca doham yajamanam vacayatTsto 
yajho bhrgubhit asTrda iti puro va pascad va, 

14. b. Zu diesem Zeitpunkte entfernt er das (zum) Pravargya (Ge- 
branch te) k 

^ Nach dem Ritual von XV. 13, 1 fgg. Aus dieser Bestimmung 
folgt, dass wir uns jetzt im Aupavasathatage befinden (vgL CH. § 77); 
das pravargyodvasana geht dem jetzt zu beschreibenden agnipra'^ 
nay ana (CH. § 79) voran. Obrigens lassen die meisten Quellen 
(SBr., Baudh.) das pravargyodvasana erst spater, nach Ablauf von 
XVIL 13. 6, stattfinden. 


XVII. 13. 

It 2. a. Nachdem er mit dem Sruva fiinfmal Schmalz in die Juhu 
geschopft hat, bringt er die fiinf „Ersteigungsspenden'' ^ dar mit den fob 
genden Versen: „Selber dir bereitend (u.s.w. wie IX. 8. 6) (1). Du bist 
unser Faden (u.s.w. wie 1. c.) (2). Erlaubnis gebend dem Menschen, den 
rechten Weg entlang blickend, haben die Maruts gerne dieses Opfer 
entgegengenommen, das im Regen weilende, unsterbliche, den Himmel 
erwerbende (3). Sich aufhaltend in der Mitte der Welt, die Geschopfe 
ver^dernd und sie vielgestaltig erzeugend, soli das Jahr (d.h. die Zeit), 
der Oberherr, dessen Gesetze fest sind, unser Opfer schiitzen jenseits 
des Dunstkreises (4), Der Jahreskreis soil uns Nachkommenschaft erteilen ; 
Dhatr soli sie wohlgesinnt uns erteilen; zahlreich, auf einmal vielfach 
sollen sie (d.h. die Nachkommen : die Jungen, die Kinder) verschieden- 
artig und nur mir ergeben, zu mir herankommen (5)'' 

^ Einen alteren Beleg fiir diese Anvarohas finde ich nirgends. 
^Alle Verse (zum Teil mit Verderbnissen, die ich vernachlassigt 
habe) aus der MS. II. 13. 21 (vgl. Kath. XL. 12). Die beiden ersten 
nur in Pratika gegeben, weil schon friiher ganz von Ap. mitgeteilt 
(TBr. 11. 4. 2. 5). 

2. bt 3. Nachdem er wieder fiinfmal Schmalz in die Juhu geschopft 
hat ^ bindet er sich zwei aus dem Fell der schwarzen Antilope verfertigte 
Sandalen an die Fiisse ^ — oder nur eine ^ an den rechten Fuss — die 
rechte mit der Formel: „Dem Geschichteten dich*' die linke mit : „Dcm 
Nachgeschichteten dich'* 

^ Behufs des Vyagharana von Sutra 6. ^ Beruht auf TS. V. 4. 4. 

4: das schwarze Antilopenfell ist die Gestalt des heiligen Wortcs 
und Agni (d.h. der Hochaltar) ist der Tod : so schiitzt er sich durch 
das heilige Wort vor dem Tode. ^TS. 1. c. weil er sich sonstvon 
Nahrung abschliessen wiirde. ^ Die Formeln nur noch in Baudh. 
(X. 23: 21. 17) und Vaikh. (nur: cite tva). 

4. Der Opferveranstalter tut dasselbe. 
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5* Mit den zwei Versen : »,Dics ist der Sammelplatz dcr Gewasser. 
Huldigung scirdeiner Glut und Hitze’’ ^ besteigt der Adhvaryu, und mit 
den Formeln: „Die Erde habe ich betreten; der Aushauch soil mich 
nicht verlassen. Den Luftraum habe ich betreten ; die Nachkommenschaft 
soil mich nicht verlassen. Den Himmel habe ich betreten ; zum Himmels- 
raum sind wir gekommen'' ^ der Opferveranstalter ^ den Agni. 

'TS. IV. 6. 1. I m (Auch Hir. verwendet die Verse zu diesetn 
Zweck). ^ TS. V. 6. 8. 1 . ^ Beruht auf TS. 1. c. 


6. Nachdem er mit den fiinf Formeln : „Dem im Menschen Ruhenden, 
Vat! Dem im Wasser Ruhenden, Vat! Dem im Walde Ruhenden, Vat! 
Dem auf der Streu Ruhenden, Vat! Dem den Himmel Erwerbenden, VaF’’ 
den Hochaltar oder bloss den durchlocherten Stein in der Weise der 
Uttaravcdi ^ mit dem in die |uhu geschbpften Schmalz begossen hat, und 
mit den zwei Versen; „Die Gotter, die von den Gottern” ^ den Altar, 
auf demsclben herumgehend, vermittelst einer tiichtigen Handvoll Dar- 
bhagras mit saurer Milch, in welcher Honig verruhrt worden ist, nach 
alien Seiten besprengt hat ■*, und nachdem er ihn wie eine Schildkrdte 
betupfelt gemacht hat =, steigt er mit dem Verse; „Aushauch und Ein- 
hauch verleihend” ® wieder vom Altar hinab ^ und bringt mit den zwei 
Versen; „Agni soli mit scharfer Glut’’* eine einzige Schmalzspende dem 
Agni anikavat dar 


' TS. IV. 6. 1. n—r. Der Opferruf Vat wird statt des gewohn- 
lichen vasat verwendet, weil sein Va§atruf (wegen der viermaligen 
Wiederholung ?) ausgeniitzt sein wiirde : wcnn er aber seinen Va§at- 
ruf ganzlich unterliesse, so wurden die Unholde das Opfer ver- 
nichten. Deshalb dcr Vatruf, der ein Mittelding ist (TS. V. 4. 5. 1). 
^ Vgl. VII. 5. 4 — 5 (der ganze Agni oder bloss die Svayamatrniia, 
wie beim Tieropfer die Uttaravedi oder bloss die Uttaranabhi).' 
Beruht auf TS. V. l.c. *TS. IV. 6. 1. o. ^Alles nach TS. V. 4. 
5. 2— 3. _ *Wohl nach Baudh. X. 50; 52. 14. ®TS. IV. 6. 1 q 
" Das Brahmana (TS. V. 4. 5. 3) hat nur: „Er sagt den Vers her”! 
™!Sc°^gleitendc Handlung wird SBr. IX. 2. 1. 17 naher angedeutet. 
*TS. IV. 6. 1. r, s. » Beruht auf TS. V. 4. 5. 4. 


XVIL 14. 

1 . Nachdem er die Juhu mit zu sechszehn Malen * mit dem Sruva 
hineingcschdpftcta Schmalz gefullt hat. bringt er die ViSvakarmdnspenden 
dar 

TS^v“4‘ 5'^4^^’ 

2. und zwar zwei Spenden mit zwei Suktas ' (Liedern) gctrennt 
zuerst mit d^ acht Versen; .,Er, der alle diese Geschdpfe”", dann mit 
den acht : ,,Der Vater des Auges, der durch den Geist einsichtige" 

n\r^A befremdend. dass die TS. selbst 

(IV. 4. 5) alle diese 16 Verse in einem einzigen Anuvaka gibt. Die 
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Vorschrift und auch der Wortlaut stiitzen sich eher auf Kath* (XXL 
8: 47. 10), wo (wie freilich auch in der MS.) die Verse, welche TS. 
IV. 4. 5 entsprechen. in zwei verschiedenen Anuvakas als zwei 
Suktas gegeben sind. ^TS. IV. 4. 5. a^h. ^TS. 1. c. i^q. 

3. Es ist (in der heiligen tlberlieferung) gesagt worden ^ (und das 
dort Gesagte hat hier Geltung) : ..Wem er wiinscht, dass er erst nach 
langerer Zeit von seinem b5sen Geschick befreit werde. fiir den opfere 
er mit jedem Verse je eine Spende. Wem er wiinscht. dass er sofort 
von seinem bosen Geschick befreit werde. fiir den opfere er eine einzige 
Spende, nachdem er alle Verse hergesagt hat'\ 

' Nl. TS. V. 4. 5, 4^5. 

4. Wenn er auf dem Wasser in Gefahr gerat, so schopfe erWasser 
in die beiden hphl an einander gehaltenen Hande und giesse dieses 
Wasser mit dem Verse: ..Dem Ozean, dem krMtigen Herrn derStrome. 
Huldigung'' | in das Wasser aus so ist ein nicht mit einem Srauta- 
opfer verbundener Ritus 

^ TS. IV. 6. 2. r. ^ Dasselbe, aus keiner alteren Quelle belegte, 
haben auch Hir. und Vaikh. ^ Dieser Ausdruck auch XVII. 1 1. 6. b. 

5. Nachdem er mit den drei Versen : ..O Agni, fiihre ihn vorwarts*’ ^ 
die drei Scheite von Feigenholz welche die Nacht iiber in Schmalz 
gelegen haben hinzugelegt hat fiihrt er das Feuer (zum Agni, d.h. 
zum Hochaltar) nach dem beim Tieropfer geltenden Ritual vorwarts 

^ TS. IV. 6. 3. a— c. ^Nl. zu dem seit XVI. 15. 5 auf dem 
Ahavanlya beflndlichen Feuer. Die drei Scheite ersetzen das Praya- 
niyascheit von VIL 6. 4. Die Handlung beruht auf TS. V. 4. 6. 1. 
^Beruht auf SBr. IX. 2. 2. 7. vgl. oben XVII. 4. 8. "VIL 6.4fgg. 

6. Nachdem er mit dem Verse: ,.Es sollen dich die Allgotter hinauL 
tragen*' ^ das Feuer vom Ahavanlya emporgehoben hat bringt er ^ es 
mit den fiinf^ Versen: ..Die fiinf gottlichen Himmelsgegenden sollen 
das Opfer fordern'' ^ bis zum Agnidhrazelte ". 

ITS. IV. 6. 3. d. 2 Beruht auf TS. V. 4. 6. 1^2. ^TS. V. 4. 
6. 3 heisst es ausdriicklich : ..mit sechs Versen*’ (nl. TS. IV. 6. 3. 
e— k). und so auch MS. und Kath. Die Vajasaneyins (SBr. IX. 2. 
3. 8—12) dagegen verwenden fiinf Verse. Nach der TS. kommt 
also Vs. k zweimal (vgl. unten, Sutra 2) zur Verwendung. " Nach 
MS.- III. 3. 8: 41. 5 Oder Kath. XXL 8: 48. 2. 

Mit dem zehnversigen ^ Liede ^ : ..Der Schnelle sich die Waffen 
scharfende” ^ begleitet entweder der Brahman ^ oder der Maitravaruna ^ 
oder der Pratiprasthatr ^ die Prozession, rechts von derselben gehend. 

^Nach TS, V. 4. 6. 4, Das sogenannte apratiratha^sukta flndet 
sich TS. IV. 6. 4, wo aber fiinfzehn Verse gegeben werden. MS. 
und Kath. haben zehn. Steht das Brahmana (TS. V) hier unter 
Einfluss von MS. oder Kath.. oder sind Vss. 1^ — p spater hinzugefiigt? 
^ Das Brahmana (TS. V. 4. 6. 4) hat nur: ,.der zweite Hotr”, dies 
ist also der Maitravaruna. Nach Hir. ist es der Brahman, der 
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Maitravaruna oder der Brahmanaccharnsin. Nach MS. Ill, 3. 7 . 40. 
10 Oder SjB’r. IX. 2. 3. 5 ist es der Brahman. 

8. Wem er wunscht, dass er die Herrschaft erlange, den beglcite 
er, nachdem er mit diesem Liede ihn geriistet hat '. ^Vcnn dann der 
Kampf entbrannt ist, soli man (um sich den Sieg zu sichern) mit 
diesem Liede Spenden darbringen 2 . Das Brennholz dabei ist von 
Rohr 5 Oder Mandhuka. So ist ein nicht mit einem Srautaopfer verbun- 
dener Ritus. 

'Beruht auf Kath. XXI. 10: 50. 2, wo der Text mit dem von 
Ap. gegebenen Wortlaut in Einklang zu bringen ist. ^ Nach Kath. 
Ic. Z. 4 (wo aber bandhako; mandhako ist fiir die Taitt.^gesichert, 
das Wort flndet sich auch TS. III. 4. 8. 3). Nach Dhurtasvamin 
ist Bandhujiva-holz gemeint. ^Weil davon die Pfeile gemacht 
wcrdcn. 

9^ Nachdem er mit den zwei Versen: „Durchmessend stcht dieser 
in der Mitte des Himmels" ^ im Agnidhrazelte ^ einen Stein ^ hingelegt 
hat 2 , begibt er sich ^ mit den vier ^ Versen: ..Den Indra haben alle 
Lieder gestarkt" ^ bis zum Schwanzteile ^ des Hochaltars, 

^TS. IV. 6, 3. k. 1. 2 Beruht auf TS, V. 4. 6. 4^5, ^ Der. 

nach MS. und SBr., die Sonne darstellt, ^ Beruht auf TS. 1, c, 5. 
5TS. IV. 6. 3. m-p. 


XVIL 15* 

1. Nachdem er mit den fiinf ^ Versen: ..Gehe vorwarts zu der ost- 
lichen Gegend'' ^ den Hochaltar erstiegen hat K giesst er mit den beiden 
angeschlossenen ^ Versen : ..Nacht und Morgen'" und „0 tausendaugiger 
Agni" ^ iiber den durchldcherten Stein den Inhalt einer mit saurcr Milch 
gefiillten feigenholzernen Juhu aus 

' Beruht auf TS, V. 4. 7. 2, ^ TS. IV. 6. 5. a^e. ^ Dieses Wort, 
aus Kath. XXL 9: 48. 9, besagt wahrscheinlich. dass der 1. Vers 
als Einladungs-, der 2. als Opfervers dienen soil. TS, IV. 6. 5, 
L g, ^ Beruht auf TS. V. 4. 7. 3. 

2f 3 L Nach einigen opfert er, (nach anderen) begiesst er (den Hoch- 
altar) mit dem Verse: .,Nacht und Morgen" mit der Milch einer schwarzen 
Kuh, die ein weisses Kalb hat. 

^ Ich vermute, dass Garbe's Sutra 2 und 3 zusammen gehoren, 
und zusammen eine Alternative zu dem unter Sutra 1 beschriebcncn 
Ritus bilden. Wahrscheinlich sind dann die ^einigen" die Kathas, 
da es in deren Brahmana (XXL 9: 48. 20) erst heisst; „cr opfert die 
Milch einer schwarzen Kuh, die ein weisses Kalb hat", und dann: 
„er opfert saure Milch iiber dem durchldcherten Stein", vgl. MS. 
in. 3. 9: 42. 3, SBr. IX. 2. 3. 20. Hir. lautet: ktsnayai svetavat'- 
sayai payasa dadhna vaudumbanm srucam purayitva naktosasagne 
sahasrSkseti samhitabhyam svayamatmnayEm ekahutim iuhoti, ^ — 
^ Vgl. TS. V, 4.‘9. 3, ’ ^ 



XVIL 16 . L 


Die Schichtung des Hochaltars 


•89 


4 . Sobald cr den Hotr den Viertelvers hat hersagen horen: „Setze 
dich zuerst auf die wollenweiche Statte'' \ setzt er anf den jiurchlocherten 
Stein, wo er zuvor die beim Tieropfer zur Verwendung kommenden 
Requisiten ^ niedergeschiittet hat, das mitgebrachte Feuer mit den drei ^ 
Versen : „Du bist der befliigelte Adler"' ^ hin, und legt mit dem Verse: 
^Entziindet, o Agni, leuchte vor uns" ^ ein Scheit von Ficus glomerata 
auf das Feuer 

' Vgk VIL 6. 7 zu Anb ^Vgl. VIL 6. 1. ^ Beruht auf TS. V. 
4. 7. 3; also anscheinend mit TS, IV. 6. 5. h— k. Vielmehr sind 
aber (da sonst k doppelte Verwendung hatte) nur h und i gemeint, 
und enth^t h zwei Verse (so Bhavasvamin zu Baudh. X. 52 : 54. 
16, und vgl. Kath. XXI. 9: 49. 2^3). ^ TS. IV. 6. 5. k. ^ Beruht 
auf TS. V. 4. 7. 3. 

5 . Mit dem Verse: „Wir wollen dir Ehre geben" \ ein Scheit von 
Flacourtia sapida {vikankata) 

' TS. IX. 6. 5. 1. 2 Nach TS. V. 4. 7. 4. 

6. Mit dem Verse: „Ich wiinsche mir des Savitr offenbare" h ein 
Scheit von Prosopis spicigera (samt) 

1 TS. IV. 6. 5. m. 2 Nach TS. V. 4. 7. 4. 

7 . Nachdem er mit den zwei Versen : „Ich opfere die Einsicht" ^ 
„Agni, dich heute wie ein Ross” ^ zwei Schmalzspenden dargebracht hat, 
bringt er, nachdem er die Juhu mit Schmalz aus zw6lf2 Sruvas gefiillt 
hat, mit dem das Wort „sieben” enthaltenden ^ Verse: „Sieben Zungen 
hast du, Agni,” ^ eine VollloflFelspende dar. 

j Y 5 ^ 3 jY ^ ^ ^ Dig beiden Spenden nach TS. 

V. 7. 4. 1. 2 In keinem Brahmana pr^isiert, daher die Abweichung 

in den Sutras : Baudh.: caturgrhTtam, Hir. : catur^ oder dvadasagrhu 
tarn, Vaikh. astagrhTtam. ^ Vgl. Vll. 7. 1. ^TS. IV. 6. 5. n. 
5 Beruht auf TS.' V. 4. 7. 5 (V. 7. 4. 1). 

8. Wahrend er diese Spende ausgiesst, denkt er mit den Worten : 
„Hier (d.h. auf meinem Altar) soil dieser (Agni) sein” das Feuer aus 
den Himmelsgegenden zu sich heran 

' Beruht auf TS. V. 4. 7. 6 : Agni verbarg sich vor den Gottern 
und ttat in die Himmelsgegenden {disas) ein. Wahrend er die Spen^ 
de ausgiesst, richte er seine Gedanken auf die DiSas: „er erhMt ihn 
aus den DiSas”. Die Worte iha so 'stu (auch bei Hir. und Vaikh.) 
sind wohl vom Sutrakara auf eigne Hand hinzugefiigt. 

XVIL 16 . 

1. Nachdem er die Handlungen bis zur Besprengimg der Vedi ^ 
vollzogen hat, lasst er das Ritual der fiir Vailvanara bestimmten Opfer*- 
gabe beginnen. 

'Nach Talav. ist die Handlung VII. 7. 2 und dann die von VII. 
8. 5. b— 9 zu verrichten. 



90 


Die Schichtung des Hochaltars 


XVIL 16. 2^ 


2J Nachdem er den Wisch angefertigt ’ und die Feuer ^ umstreut 
hat^ beginnt^er die Handlungen. deren erste das Handewaschen ist \ 

^Von hier ab bis XVIL 17, 7 wird die Opfergabe an Vai§va- 
nara und die Maruts beschrieben. ^VgL 1. 6. 4—5. ^ Hir, und 
Vaikh, haben agntn, wie zwei Hss, des Ap. ^ Vgl. I. 14, 14—15 
(vgL L 15. 3), WgL L 15, 4-5, 

3. Die Gerate werden nach Bedurfnis bereitgestellt k 

^Vgl. L 15. 6, Fiir die Kapalas, vgl. das nachstfoigende Sutra. 

4. Zum Zeitpunkte der Hinschiittung der Opfergaben ^ schiittet er 
den Reis aus fiir einen zwolfschusseligen fiir Agni Vai^vanara bestimmten ^ 
und fur sieben siebenschusseligc fur die Maruts bestimmte Opferkuchen 

^ S. I, 17, 2, ^ Beruht auf TS, V. 4. 7. 6—7. 

5. Sie (d.h. die fiir die Maruts bestimmten ^ ) werden ohne Spriiche 
behandelt, 

^ So fiigen Hir, und Vaikh. und Man. 5rs. VI. 2, 5. 22 hinzu, 
vgl. SBr. IX. 3. 1. 9: anirukta itare. 

6. Zur Zeit der AufForderung erlasst er den Befehl ohne den auf die 
Herrin des Hauses beziiglichen K 

^ S, II. 3. 11: patnTm samnahya soil ausfallen. 

7. Zur Zeit des Schmalzschopfens ^ schopft er Schmalz bloss in die 
Dhruva 

^ S. 11. 7. 3 fgg. JWeil es hier weder Vor- noch Nachopfer 
gibt* wohl aber die Ajyabhagas, dazu vgl. II. 18. 3, Bern. 2. 

8> Er beginnt die Handlungen, deren erste das Besprechen des Spreng^ 
wassers ist k 

^S. IL 8. 1 fgg. 

9f 10» Zur Zeit des Bcstreuens dcr Vedi ^ streut er Gras hinter dem 
Hochaltar und setzt darauf die Dhruva und die Juhu, wobei er die 
Formel so abandert, dass er statt ; ,,Diese haben sich gesetzt’* sagt : 
,tDiese beiden haben sich gesetzt'* 

'S. IL 9. 1. IL 10. 4. 

IL Nachdem er den Wisch hingelegt hat, beginnt er die Handlung 
fiir das Hersagen der Entziindungsverse k 
^ S. IL 11. 10 am Ende und fgg. 

12* Er erlasst die Aufforderung^ nicht; das Abwischen ^ findet nicht 
statt; er bringt keine Voropfer dar^. 

^ Es ist die AuflForderung an den Agnidhra, sein astu srausaf zu 
sagen, gemeint. ^ S. IL 13. 1 ^S. IL 17. 1. Die letzte Bestimmung 

beruht auf TS. V. 4. 7. 7. 

13. Nachdem er die Butterteile dargebracht hat k macht er eine 
Unterlage von Schmalz in die Juhu, teilt darin den ganzen fiir VaiSvSnara 
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bestimmten Opferkuchen ab', versieht ihn zweimal mit Schmalz und erlasst 
laut die AufForderung an den Agnldhra, sein asfxt srausat sagen 

^ Also bis IL 18. 6. ^ Beruht auf TS. V, 4. 7. 7. Jetzt folgt 

natiirlich das Opfer des Vaisvanarakuchens. 

14. Die fur die Maruts bestimmten Opferkuchen opfert er ganz (d.h. 
ohne davon einen zum Opfer bestimmten Teil abzuschneiden), (indem 
alles dazu Gchorige) leise (gesagt wird) k 

^ Beruht auf TS. 1. c. 

15t 16. a. Sitzend ^ und mit der Hand ^ opfert er mit den sieben 
,.Gruppenformeln'k deren erste anfangt: „So beschaffen und anders 
beschaflfen'k die fiir die Maruts bestimmten Kuchen, jedesmal eine ,,Grup- 
penformek' hintereinander hersagend und darauf jedesmal am Schlusse 
der nachstfolgenden einen Kuchen opfernd ; in der Mitte mit der in dem 
Aranyakaabschnitt iiberlieferten „Gruppe’' 

^Beruht auf SBr. IX. 3. 1. 9 und 16. ^ Ich nehme die erste 

Halfte des von Garbe als 16. gerechneten Sutra zu Sutra 15, vgL 
XVIIL 12. 12. — Im Brahmana (TS. V. 4. 7. 7) heisst er nur: 
„Er opfert mit einer Gruppenformel, nachdem er eine Gruppenformel 
hintereinander hergesagt hat'k Die Ganas enthalten die Namen der 
Maruts. In der TS. sind nur fiinf Ganas iiberliefert (IV. 6. 5. o— s). 
Diese Anzahl wird auf sieben gebracht durch^^die Einfiigung eines 
Gana aus dem Aranyaka (nach Vaikh. ist TA. IV. 25 gemeint). 
Diese Vorschrift beruht auf MS. III. 3. 10: 44. 3 oder Kith. XXI. 
10: 50. 15. Zur 6. Gruppe (d.h., nach der Einfiigung des Aranyaka- 
anuvaka, der 7.) vgl. unten, Sutra 18. Die Ganas sind demnach: 
TS. IV. 6. 5. o (1.); l.c. p. (2.); 1. c. q. (3.); TA. IV. 25 (4., mitt- 
lerer); TS. IV. 6. 5. r (5); l.c. s (6.); svatavams ca (Sutra 18). (7.) 

16^ b* Nach einigen ^ opfert er mit Gruppe an Gruppe. 

^ OflFenbar sind die Manavas gemeint (MS. III. 3. 10. 44. 2) in 
deren Ritual also nicht erst jedesmal eine Gruppenformel hergesagt 
und mit der folgenden geopfert wird. 

IZ^ Einige sagen: „Er schichtet auf alien Seiten die fiir die Maruts 
bestimmten Kuchen um den fiir Vai^vanara bestimmten herum'' k 

^ Liber die Stelle ins Feuer, wo die Marutkuchen hinzulegen sind, 
wird in den Brahmanas des Schwarzen Yajurveda nichts gelehrt. 
Das Ritual der Vajasaneyins ist von dem, hier von Ap. den „efce'* 
zugeschriebenen, verschieden. Dass die Marutkuchen um den Vai§- 
vanarakuchen herum ins Feuer gelegt werden, lehren nur Baudh. 
(paryupastatam, X. 53: 55. 16) und Man. ^rs. VI. 2. 5. 23. Die 
Aussage der eke in diesem Wortlaut ist nicht nachzuweisen. 

18* Als sechste Gruppe (Gana) ist iiberliefert: „Der Selbststarke, und 
der Gefrassige, und der Hitzige, und der Hausherr, und der Spieler, 
und der Machtige, und der Saftreiche*' k 

^ Aus der Vaj. S. (XVII. 85) ; auch Hir. und Vaikh. haben safer 
und corjisu — Ich fiige die Darstellimg des Hir. bei : purvam purvatn 
ganam anudmtyottarenottarena juhoti ; svatavams ca . . . corjisT cety 
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uttQtndrn gSLUd-fti anudrutya. pratharfiena jiihoti. Nach Hir., der den 
aranye nuvakya nicht hat, gehort auch TS. IV. 6. 5. t zu den 
Ganas. So auch Baudhayana. 

19. Jeder Gruppe(nformel, mit welchcr er einen Marutkuchen geopfert 
hat) hangt er den Vers und die Formel an*. ttDi^ gemessenen und die 
abgemessenen Maruts'' h 

^ TS. IV. 6. 5. t, u. Nur Vaikh. stimmt mit Ap. iiberein. 

XVII. 17. 

1. Wenn er wunscht: „M6ge den Baronenstand machtiger als der 
Handwerkerstand sein", so sage er erst von der im Dorfe zu studie- 
renden Gruppenfonnel (Gana) drei oder vier Worte her, sage darauf 
die in der Wildnis zu studierende Gruppenformel her und opfere den 
Marutkuchen (nachdem er den Rest der im Dorfe zu studierenden 
Formal hergesagt hat). 

2. Nachdem er in dieser Weise mit den ersten drei Gruppenformeln 
geopfert hat, opfere er mit der in der Wildnis zu studierenden Formel 
(den vierten Marutkuchen). 

3 . Dann in derselben Weise wie mit den ersten drei, mit den Ictzten 
drei Gruppenformeln k 

^ Zu Sutras 1—3. Der Vorgang ist demnach ; fiir den 1, Marutkuchen 
sagt er TS. IV. 6. 5. o : Tdrn canyadth caitadrn ca, dann fiigt 
er den Aranye'nuvakya ein ; ugras ca dhunis ca u.s.w, (vgl. Bern. 2 
zu XVII. 15, 16. a), darauf sagt er den Rest der Formel TS. IV. 
6. 5. o. Ahnlich fiir den 2. und 3. Kuchen, Fiir den 4. oder mittleren 
wird nichts geandert: er wird mit dem Aranye'nuvakya gana geop- 
fert; die letzten drei in der Weise der ersten drei. — Die Darstcl- 
lung beruht auf MS. III. 3. 10: 44. 6 fgg.: „Wenn er den Hand- 
werkerstand durch den Baronenstand zu vernichten wunscht, so 
verwirre er mit der in der Wildnis zu studierenden Gruppenformel die 
anderen Gruppenformeln'' (der mittlere, der aranye nuvakya gana 
ist ja das Ksatra unter den Maruts, die anderen sind die Vai^yas). 

4. Wenn er wiinscht, dass der Handwerkerstand machtiger als der 
Baronenstand sei, so opfere er mit den ersten drei Gruppenformeln sowie 
sie iiberliefert sind, opfere aber den mittleren, d.h. den vierten Marut- 
kuchen mit der in der Wildnis zu studierenden Gruppenformel, in welche 
er die anderen sechs Formeln in die sechs Zwischenraume der Worte 
einfiigt. 

5 . Dann, in derselben Weise wie die ersten drei, mit den letzten 
Gruppenformeln h 

^ Zu Sutras 4, 5: fiir den 1., 2. und 3. Kuchen wie iiberliefert. 
'Die Formel zum 4. soli so lauten: ugras ca (T A. IV. 25) Tdrn cany 
dm caitadrn u.s.w. (TS. IV. 6. 5. o); dhunis ca (TA. IV. 25) sufcra- 
jyotis ca citrajyotis ca u.s.w. (TS. IV. 6. 5. p) u.s.w. Die Vorschrift 
beniht gleichMls auf der MS. (III. 8. 10: 44. 4 fgg.}. 
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6. Er erlasst die Aufforderung nicht, das Abwischen jBndet nicht 
statt, er bringt keine Nachopfer dar K 

'VgL XVIL 16. 12 (TS. V. 4. 7. 7). 

7. Wem er anwiinscht: ,,M5dite ich darch den Baronenstand seine 
Macht als Baron vernichten, mochte er von seinem Standorte verdrangt 
werden' , dessen Feuerkarren ^ oder ^ dessen Streitwagenuntersatz schiitde 
er mit der in der Wildnis zu studierenden Gruppenformel so ist ein 
nicht mit einem Srautaopfer verbundener Ritus. 

^ VgL L 17. 5. ^ MS. und Kath. haben agnisthain rathavahanam, 

ohne va. Die Stelle bei Hir. ist verdorben. ^ Beruht auf MS. III. 
3. 10: 44. 11 oder Kath. XXL 10: 51.1 (wo Wca/ai/ef gleichwertig 
mit vyangayet ist; die Bedeutung ist also nicht, wie B5htlingk im 
PW, in kiirz. Pass, angibt: „verstiimmeln'’). Durch den Baronen- 
stand: den Aranye navakyagana^ vertreibt er ihn aas seiner Macht 
als Baron (diese stellt ja der Wagen vor). 

8. Nachdem er mit dem Verse: „Agni and Visnu, einmiitig’' ^ zu 
viermalen ^ mit dem Srava geschopftes Schmalz geopfert hat fiillt er 
eine von Feigenholz verfertigte eine Klafter lange, mit Lehm beschmierte, 
hinten eine zum Eingiessen der Fliissigkeit dienende Vertiefung habende 
Opferkelle mit zerlassener Butter und giesst aus derselben mit der Formel: 
,*Mut mir, Belebung mir'" ^ einen ununterbrochenen ^Giiterstrom'' iiber 
dem Hochaltar aus so lange bis er die Formeln zu Ende gesprochen hat 

^ TS. IV. 7, 1. a. ^So nur Ap. (vgl. aber Baudh. X. 54: 56. 10). 
^ Aus TS. V. 7. 3. 2 gcht nicht hervor, dass dies_er Vers zu einer 
besonderen Spende bestimmt ist. So hat es nur Ap. ^ Beruht auf 
§Br. IX. 3. 2._ 2. Die dann folgenden Eigenschaften der Sruc zum 
Teil nur bei Ap., vgl. aber Baudh. X. 54. Anf., Vaikh.: vyamama^ 
tnm madhyebilantato ' gratahprasecanam, Man. srs. VI. 2. 5. 24. 
^ Die elf Abschnitte TS. IV. 7. 1 (ohne a) bis 1 1 (inkl.) ^ Beruht 
auf TS. V. 4. 8. 1. 

9. Es ist (in der heiligen Uberlieferung) gesagt ^ und das hat in 
diesem Zusammenhang Geltung) : „Wem er wiinscht: „m6chte ich seine 
Hauche, seine Nahrung unterbrechen" fiir den opfere er, jedesmal (d.h. 
nach jeder Formel) den Strom unterbrechend. Wem er wiinscht : „m5chte 
ich seine Hauche, seine Nahrung in ununterbrochener Verbindung 
erhalten'', fiir den opfere er den Strom ununterbrochen . 

ITS. V. 4. 8. 1^2. 

10. In dem iibrig bleibenden Schmalz koche er einen Brahmanreisbrei 
und gebe denselben vier Brahmanen zu essen k Oder er koche einen 
Reisbrei zu vier Sarava (Scheffel) und gebe diesen den Brahmanen zu 
verspeisen, nachdem er ihn mit diesem Schmalz begossen hat 

^ Beruht auf TS* V. 7. 3. 4. ^ Dieselbc Vorschrift auch bei Hir., 

vgl* Man. Srs. VI* 2* 5. 27 (1. ajyotsese ?), 
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IL Nachdem diese denselben verspeist haben, gebe er ihnen vier 
Milchkiihe k 

^ D.h. wohl : jedem einc. Die Vorschrift beruht auf TS. V. 7. 3. 4. 

XVIL 18. 

12^ 1. Wahrend der ^Giiterstrom" ausgegossen wird oder nachdem 
er ausgegossen worden ist, spricht der Opferveranstalter iiber demseibcn 
die elf Verse aus: tfAus dem Ozean"' u.s.w. K 

^ Die elf Verse entstammen dem Kath. (XL 7) =: RS, IV. 58. Die 
ersten drei waren schon vorher (V. 17. 4) vollstandig mitgeteilt, 
daher nur die Anfangsworte. Dieses Anumantrana ist nur aus Ap. 
bekannt. 

XVIL 19. 

1. Er bringt .die Vajaprasavlyaspende dar k 

^ Beruht auf TS. V. 4. 9. Der Name nach den Anfangswortern 
des 1. Verses: vajasyemam prasavah, 

2t 3. ^ Nachdem er das Mehl ^ von sieben Arten von kultivierten, 
von sieben von wilden Krautern ^ gesondert mit fliissiger Butter zerlassen 
hat opfert cr vermittelst eines feigenholzernen Sruva ^ erst mit den 
sieben Versen : ,.Die Belebung des Mutes kelterte diesen Soma'" ® ge- 
sondert das Mehl der kultivierten, dann mit den sieben Versen : ,,Es soil 
uns der Mut die Himmelsgegenden” ^ das Mehl der wilden Krauter. 

^ Ich nehme Sutra 2und3 als ein logisches Gauzes zusammen. 
^annanL ^Beruht auf TS. V. 4. 9. 1. Zu den Krautern vgl. XVL 
19. 13, 14. ^Baudh.: dadhnajyena va samudayutam, Hir.: annani 
dvavanikvtva (sic), Vaikh. und Man. 5rs.: sarpisa samsrjya, ^ L 7* 
10. a— g und IV. 7. 12. a— g; vgl. V. 4. 9. 1: „Mit vierzehn 
Versen opfert ev\ 

4. Nach jeder Darbringung giesst er die Neigen in eine hdizerne 
Schale L 

^ Zum Zwecke des Abhiseka von Sutra 5. 

5. Nachdem er, bei der Verb indungss telle des rechten (siidlichen) 
Fliigels des Agni mit dem Rumpfe L einen feigenhdlzernen Sessel gestellt 
hat und darauf das schwarze Antilopenfell ^ mit dem Nackenteile nach 
Osten ^ imd der haarigen Seite nach oben ^ ausgebreitet hat, begiesst er 
den darauf sitzenden Opferveranstalter, wahrend dieser den Agni anfasst 
mit den Neigen 

^ Nur im SBr. (IV. 3. 4. 10) wird eine genaue Angabe iiber die 
Stelle, wo die Begiessung stattBnden soil, gef unden : nordlich vom 
Agni; ebendasselbst (11) wird die Ansicht einiger, dass die Begies- 
sung _sudlich vom Agni stattfinden soli, verworfen. Es ist mdglich, 
dass Ap. Hir. Vaikh. und Man. Srs. die letzte Bestimmung aus dem 
SBr. henibergenommen haben, ^ Beruht auf SBr. 1. c. ^ Beruht auf 
SBr. Ic. 15. ^Beruht auf TS. V. 6. 3 7 
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6. Einen Opferveranstalter, der Baron ist, begiesst er auf einem 
Tigerfell ' sitzend, einen, der Handwerker ist, auf einem Ziegenbocks- 
fell, einen, der priesterliches Ansehen zu erhalten wiinscht, auf einem 
schwarzen Antilopenfell sitzend 

'Vgl. XVIII. 15. 5. ^Beruht auf MS. III. 4. 3: 47. 11 oder 
SBf. I.c. 15. 

7. Auf einem Ziegenbocksfell, wenn der Opferveranstalter Gedeihen 
seines Viehstandes wiinscht, nach der Ansicht einiger h 

^ Beruht auf §Br* L c, 15. 

8* Einen Brahmanen begiesst er mit der Form el : „Auf Geheiss des 
Gottes Savitr ' begiesse ich mit den Armen des Asvins, mit den Handen 
des Pusan dich mit der Allherrschaft des Agni''; ist er ein Baron, 
dann mit derselben Formel aber statt „des Agni'' mit: „des Indra'', ist 
er ein Handwerker, dann mit: „des Brhaspati"' k 

^ Die Formeln TS. V. 6, 3. 1^ — 3. Die DifFerenzierung geht wohl 
auf MS. III. 4. 3: 47. 10 fgg. zuriick. 

9^ In der Uberlieferung einiger gelten die Formeln fiir den Baronen 
und den Handwerker umgekehrt k 

^ Wer die „einigen'' sind, ist unbekannt. 

10* Stehend und nach Wes ten gekehrt begiesst er den Opferveran- 
stalter, der nach Osten gerichtet sitzt, so mit den Neigen iiber dem 
Haupte, dass sie bis zu seinem Munde hinabfliessen h 

1 Beruht auf TS. V. 6. 3. 2. 

11^ Hieriiber sagt man: „Es soli bloss geopfert werden, denn der- 
jenige, an welchem ein Sava (d.h. die Weihung zum Fiirsten oder hohen 
Beamten) verrichtet worden ist, steigt vor niemanden (vom Wagen oder 
Sitze) herab'' h . 

^ Der Satz ist der MS. (III. 4. 3: 47. 18) entnommen. Seine 
Absicht ist nicht deutlich : wird, nach einigen, bloss das Opfer, nicht 
auch die Salbung verrichtet, weil der Agnicit eo ipso ein abhisuta 
ist? Zu vergl. XVIII. 7. 16. 

12, Nachdem er mit dem Verse: ,,Nacht und Morgen''^ mit der 
Milch einer schwarzen Kuh, die ein weisses Kalb hat, den Hochaltar 
begossen hat opfert er in sechs Runden die zw5lf Reichsstiitzespenden 

ITS. IV. 7. 12. h. 2 Beruht auf TS. V. 4. 9.3, vgl.j>ben XVII. 
15. 2. ^Wie dies geschieht, lehrt das nachstfolgende Sutra. 

XVIL 20, 

1, Nachdem er die erste Runde, welche anfangt : „Das Rta tragend, 
im Rta weilend'' hergesagt hat, bringt er die erste Spende dar mit dem 
Schlussworte : ,,Diesem (Gandharva), svaha T’, die zweite mit dem Schluss- 
worte : „Diesen (Apsarasen), svaha V* 

2, In derselben Weise zerlegt er die anderen (fiinf) Runden. 
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3, Die siebente Runde, anfangend mit : »,0 Herr der Schopfung*' 
dient zu einer dreizehnten Spende. 

4, Dasselbe Verfahren gilt auch fiir diese Spende \ 

^ Zu Sutras 1—4. Die Rastrabhrtformeln sind TS, III, 4. 7 uber- 
liefert Die ersten scchs (a— f) schlicssen jede mit tasmai svaha 
tabhyah svaha ab, Jede Formel (hier Runde, Paryaya genarfnt) wird 
in zwei Teile zerlegt, z. B. die Qvste: rtasad rtadhamagnir gandharvah, 
sa idam brahma ksatram pata, tasmai svaha; die zweite: tasyausa^ 
dhayo 'psarasa urjo nama, ta idarn brahma ksatrarn pantu tabhyah 
svaha, Der zweite Paryaya enthMt die zwei Formeln : samhito 
visvasama suryo gandharvah, sa idarn brahma ksatrarn patu, tasmai 
svaha, — tasya marJeayo ^psarasa ayuvo nama, ta idarn brahma 
ksatrarn pantu, tabhyah svaha. In dieser Weise liefern a— f zwolf 
Formeln zu zwolf Spenden, Als 13. Spende folgt dann die mit TS. Ill, 
4, 7. g, welchc ebenfalls mit tasmai svaha tabhyah svaha schliessen 
soil, Dass auch der Ritus der Kathas der namliche ist, geht aus den 
Rcakas hervor, vgl, v. Schroeder, Die Tiibinger Katha-handschriften 
(Sitz. Ber, * der Kais. Ak. der W. in Wien, Phil.-hist, Cl. Band 
CXXXVII, S. 28), 

5, Mit den Versen: „o Herr der Schopfung'' ^ giesst er ^ iiber dem 
Vorderteil eines Streitwagens ^ fiinf^ oder zehn Schmalzspenden aus^, 

^ TS. Ill, 4, 7, g. fgg. ^ Beruht auf TS. V. 4, 9. 3. Wenn es 
fiinf Spenden sind, so werden wohl TS, III, 4, 7, g— 1 verwendet, 
wenn zehn, so g— m, und zwar so, dass h— 1 je in zwei Formeln 
zerfallen: g, h®, h^, i®, i^, k®, k^, F, P, m. 

6, Einige ' opfern die Spenden iiber den Kopfteil des Wagens, der 
iiber den Ahavanlya gehalten wird. 

^ Die Vajasaneyins, vgl, SBr, IX, 4, 1. 14. 

7* Den so beopferten Wagen hebt man auf und bringt ihn in die 
Wohnung des Adhvaryu k 

^Beruht auf §Br. l.c, 2, 11. 


8, Man fiihrt dem Wagen drei oder vier Rosse nach k 

^ SBr. 1, c. wird wenigstens gesagt, dass vor dem W^agen drei 
Rosse anzuspannen sind, 

9. Diese schenkt er sammt dem Wagen dem Adhvaryu K 
' Nach $Br. 1, c, 

10^ Nach einigen sind es (nicht drei Hengste, sondem) drei Stuten, 
nach anderen zwei Stuten k 

^Altere Quelle unbekannt. 


It Mit den drei Formeln : „Du bist der wolkige Ozcan” ^ bringt er 
aus den beiden hohl aneinander gehaltenen H^den ^ die drei Spenden 
mit den Namen der W^inde dar 


‘ TS IV 7. 12. i. 2 Beruht auf TS. V. 4. 9. 4. Er opfert das 
bchmalz mcht mit einem Opfcrloffel sondern mit den beiden Handen. 
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12^ ^Denn fiir diesen (nl fiir den Wind) gibt es keinen Opferschnitt'' 
so wird gelchrt K 

^ Nl. in MS. III. 4. 3: 48. 8 (Vom Winde kann man nidbt, wie 
vom Opferkuchen, einen Opferschnitt machen). Derselbe Gedanke 
wird TS. V. 4. 9. 4 in dieser Weise ausgedriickt : ,,denn von diesem 
(d.h. von dem Winde) ist in keiner anderen Weise die Spende 
moglich''. Kath. XXL 12: 53. 6: „Durch die Hande abgeschnitten 
wird der Wind; denn den Wind kann man nicht durch (vermittelst 
eines OpferlofFels dargebrachte) Schnitte erreichen''. 

13t ,tAus dem zusammengefalteten schwarzen Antilopenfelle opfert er 
Wind'" ^ so lehren einige. 

^ Dass nicht Schmalz, sondern Wind geopfert wird, lehrt das 
SBr. IX. 4. 2. 2^3, vgl. Man. srs. VI. 2. 5. 34 : fnr vatam juhoti 
und Baudh. X. 54 : 57. 8 : vatam u haike juhvato manyante. Dass 
mit dem Antilopenfelle geopfert wird, finde ich nur noch in Hir. 
und Man. srs: anjalina . , . krsnajinaputena va. Vgl. ferner Baudh. 
dvaidhasutra XXII. 10: 132. i3. 

14^ Nachdem er mit den fiinf Formeln: ,,0 Agni, Ozean, mit deinem 
Yuvan genannten Pfeile'' ^ fiinf Schmalzspenden dargebracht hat opfert 
er mit den sechs Formeln: „Du bist die hergewandte, vordere Himmels- 
gegend’' ^ die sechs Spenden an die Schlangen, mit saurer Milch, in 
welcher Honig verriihrt ist indem er um den Hochaltar herumgeht 

^ TS. V. 5. 9. a^e. ^ fieruht auf TS. 1. c. 2. ^TS. V. 5. 10. a. 
^ Beruht auf TS. 1. c. 5—6 : die erste Spende im O., die 2. im S., 
die 3. im W., die 4. im N., die 5. und 6. in der Mitte. 

15^ Mit den sechs Formeln: ,.Ihr seid Geschosse mit Namen'' ^ die 
sechs „grossen Spenden'* in derselben Weise wie die Spenden an die 
Schlangen 

^ TS. V. 5. 10. c. ^ Derselbe Name bei Hir., Baudh. X. 50 nennt 
sie gandharvahutu ^Also wie Sutra 14. 

16* Mit den fiinf Formeln: „Wie das Sonnenlicht, die Glut, svaha"^ 
die fiinf „Sonnenspenden" 

' TS. V. 7. 5. b. 2 Beruht auf TS. l.c. 

17* Mit den drei Formeln: „Deine Lichter, o Agni, die in der Sonne" ' 
opfert er die drei Lichtspenden 2 . 

1 TS. V. 7. 6. d. 2 Beruht auf TS. 1. c. 

18* Dann beginnt er die Handlungen der Somafeier, deren erste das 
Bestreuen der Mahavedi ist L 
^ Nl. XI. 6. 3. 


XVIL 2L 

19, L Nachdem er gemacht hat, was dem Hinschiitten der Dhisnniyas 
vorangeht L schichtet er^ mit dem Abschnitte^: „Der Glanz sei mir, 
Verhandel. Afd. Letterkunde (Nicuwe Reeks) Dl. XXVI. D7 



98 


Die Schichtung des Hochaltars 


XVIL 2L 2^ 


o Agni, bei den rivalisicrenden Anrufungen" die Dhisniyas ^ mit je 
einem Spruche, mit Ziegeln. 

^ Er verrichtet also von XL 6. 3 bis XL 14. 7 (das Aufrichten 
des Havirdhanazeltes, des Sadas, u.s.w.). ^ Beruht auf TS. V. 4. 11. 

3-4. ^TS. IV. 7. 14. 

2. Acht Ziegel mit einem Stein als neunten legt er auf das Dhisniya 
dcs Agnidhra K 

1 Beruht auf MS. III. 4. 4: 48, 17. 

3^ Zwolf^ sechszehn. einundzwanzig ^ oder vicrundzwanzig auf das 
Dhisniya des Hotr, elf auf das des Brahmanacchamsih sechs auf das 
Marjaliya 

^ So das Brahmana der Taitt. (TS. V. 4. 11. 4). ^So die MS. 
'{III. 4. 4: 48. 19) und das Kath. (XXL 12: 53. 11). Die iibrigen 
Zahlen sind aus keiner alteren Quelle nachweisbar. ^ Beruht auf 
MS,, K. oder SBr. Beruht auf TS. V, I. c. 

4* }e acht legt er auf die anderen Dhisniyas, so wird iiberliefert L 

'TS. l.c. 

5^ Die Dhisniyas werden viereckig oder rund geschichtet K 

^ Dies konnte auf Baudh, ^ulbasutra beruhen. Zum Aufbau der 
Dhisniyas vgl. das Sulbasutra VIL 12—15 in Z. D. M. G. LVI, 
S. 350. 

6 + Er schliesst jedes Dhisniya mit soviel Kieselsteinen ein als sich 
Ziegel darauf befinden L 

^ Beruht auf SBr. IX. 4. 3. 9. 

7* Mit den drei Versen : „Dir zu Gefallen tat sich der Berg auf ' 
legt er drei Ziegel auf den Sitz des Brahman 

^ Kath. XL. 11: 145. 3—8 (den zweiten Vers gibt Ap. in Pratika, 
weil er in seiner Samhita vorkommt: TS. 1. 8. 22. g. Hir. verwen- 
det den 1. Vers aus dem Kath. und als 2. und 3. TS. 1. 8. 22. g, f. 
^Beruht auf Kath. XXII. 11: 67. 5, 9 (wo es nur heisst „sudlich''). 

8* Mit den drei Versen: „Yama stiitzt die Erde'' ^ drei auf das 
Marjaliyadhismya 

^ Die sakalapathena gegebenen Verse aus Kath. XL. 11: 145. 
9—14, wo sie sich den im vorhergehenden SQtra gegebenen an^ 
schliessen. Es ist aber aujfallend, dass die Verse auch TA. VL 5. 9—^10 
vorkommen» aber von Ap. mit einer nur in TA. gefundenen Lesart 
gegeben werden. Hir. hat die drei Verse ebenfalls aanz. ^Beruht 
auf Kath. XXII. 11: 67. 6? 10. 

XVIL 22. 

1 . Mit den drei Versen: „Rudra erbarme sich imser'' ^ drei auf den 
Catvala. 

Aus Kath. XL. 11: 145* 15—146. 4. Der erste Vers von Ap. 
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in Pratika gegeben, weil er auch TS, IV. 5. 10. d vorkommt. Die 
Abweichungen des Ap. vom Schroederschen Texte des Kath. kommen 
hier auch als Varianten vor. Hir. hat die drei Verse des Kath. in 
dieser Reihenfolge: 2, 3, L ^ Beruht auf Kath. XXII. 10:67. 6,12, 
nach welcher Quelle die Ziegel siidlich vom Pa^usrapana aufgelegt 
werden; damit muss also der Catvala gemeint sein. 

2. Mit den acht Formeln : „An der Opferspeise habe Freude'' ^ acht 
auf das Samitra^. 

^ Mit geringer Abweichung (auch bei Hir.) aus Kath. XL, 12 : H6. 
13-^14. ^ Nicht im Kath. (ausgefallen ?). Diese acht nur bei Ap. 

Hir. und Vaikh. (wo keine Formeln angegeben werden), nach Man. 
srs. werden sechs auf das Samitra gelegt; auch hier werden die 
Formeln nicht gegeben. 

3. Mit den drei Versen: „Durch Ehrenerweisung bitten wir deinen 
Zorn ab ^ Lose den oberen Strick \ Hierum gehe ich dich an^'^legter 
drei Ziegel auf die Stelle, wo man sich zum Reinigungsbad in das 
Wasser begibt 

^ TS. I. 5. 11. i, k. ^ TS. II. 1. 11. w. Die drei Verse sind in 
diesem Zusammenhang aus Kath. XL. 11 : 146. 5. — 12 zitiert (hier 
gibt es vier Varunaverse). ^Beruht auf Kath. XXII. 11 : 67. 7, 13 
(drei Verse, drei Ziegel). 

4* Uber diesen Ziegeln verrichtet man die rituellen Handlungen des 
Schlussbades* 

5t 6. a* Wenn es unter den Ziegeln, die man auflegen will, zer- 
stiickelte, schwarzgebrannte, mit einem (nicht zulassigen) Merkmal ver- 
sehene gibt, so wirft er diese auf den Kehrichthaufen ; die Ubriggeblie'- 
benen zerbricht er und wirft sie gleichfalls dorthin h 

^ Die Vorschrift nach §Br. VIII. 7. 2. 16, vgl. oben XVI. 13.9. 

6* Nachdem er die Handlungen verrichtet hat, die vor der 
Befestigung des Opferpfostens stattflnden ^ richtet er einen einzigen 
Pfosten ^ oder elf auf. 

^ Es finden also jetzt die das Agnisomlyaziegenbockopfer einlei- 
tenden Handlungen statt (XL 16. 1 fgg. vergl. mit VII. 10. 9). 
^Nur dieses erlaubt das Brahmana (TS. V. 5. 7. 1). In diesem 
Falle werden die elf Opfertiere an den einen Pfosten angebunden. 
Dass Ap. auch die Elfzahl erlaubt, konnte einfach ebenfalls aufTS. 
1. c. beruhen. 

7. Von diesen richtet er am Tage, der dem eigentlichen Somaopfer 
vorangeht, den mittleren Pfosten auf, die anderen entweder zu diesem 
Zeitpunkt oder am folgenden Tage K 
^ Nach dem Ritus von XIV. 5. 

8* Oder er treibt die Elfzahl der Opfertiere zu dem einzigen Pfosten 
hin (und bindet sie an diesen) h 

^ Wenn es nl., nach Sutra 6^ einen einzigen Pfosten gibt. 


D* 7 
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9* Nach dem Ausstreuen des Reises fur den anlasslich des Agni- 
somiyabockopfers darzubringenden Opferkuchen * streut er Reis aus fiir 
die acht Opfergaben an die Devasu genannten Gottheiten 

1 VgL XL 20, 13 und CH, § 106, g, ^ Beruht auf SBr. IX, 4, 3* 
12, Zu diesen Opfergaben vgl, oben XIII. 24, 8. 

10^ Die Svistakrtspende und die Ida jedoch sind fiir beiden dieselben L 
'Beruht auf SBr, IX, 4. 3, 15, 


XVIL 23. 


L Vor der Friihlitanei ^ schirrt er, indem er den Agni beriihrt, den 
Hochaltar an ^ (d,h, er nimmt ihn feierlich in Gebrauch) mit den drei 
Versen: ttAgni schirre ich kraftiglich an durch Schmalz"' 

' Beruht auf SBr. IX. 4. 4. 1, vgl, CH. § 119, ^ Beruht auf TS. 

V, 4. 10. 1; nach SBr, 1, c, 3 beriihrt er die Paridhis, ^TS, IV. 
7, 13 a-c. 


2* Wenn ihn von vorne ein Nebenbuhler iibertrifFt, so lege er vor 
dem Bahispavamana acht Ziegel mit Gayatriversen auf, vor dem Mittag- 
lob elf mit Tristubhversen,’ vor dem Arbhavalob zwolf mit Jagativersen. 


3. Wenn von hinten einer ihn iibertrifft, dann umgekehrt, und sie 
werden in diesem Falle nach Ablauf der Pavamanastotras hingelegt K 

^ Zu Sutras 2, 3, Die Quelle ist mit einiger Abweichung im 
Wortlaut Kath. XXIT, 10: 66, 6- — 13, Die Zahlen korrespondieren 
mit den iiblichen Zahlen der drei Savanas (8, 11, 12), 


4. Zum Zeitpunkte des am Somaopfertage stattflndenden Tieropfers ^ 
treibt er einen fiir Agni bestimmten Savanaopferbock oder die elf Opfer- 
tiere herbei. 


'S, XII. 18, 12 und CH. § 141, a. 

5. Zum Zeitpunkte der Zuweisung der Dak§inas ^ gibt der Opfer- 
veranstalter dem Brahman eine von Gold verfertigte, hundert Manas 
schwere, mit Honig gefiillte Schale, nachdem er auf dieselbe hingeblickt 
hat, mit dem Verse: „Das schimmernde Antlitz der Gotter’'^ und nach- 
dem er sie vom Rosse hat beschnuppern lassen ^ 

'S XIII 6 12 und CH. § 191. c. ^TS. II. 4. 14. p. ^Alles 
beruht auf Kith. XXII. 8: 64. 19. 


6, 7, Dem Adhvaryu, wenn dieser die Schichtung seines Agni 
verrichtet*, gibt er, ausser den gewohnlichen, prachtige Dak§inagaben ^ 


V^. Xyi. 21. 7—8. ^ Diese Vorschrift nur noch bei Hir., der 
dazu bei^rkt: wadi tarn daksinabhir na radhayed. agnim asya 
^Jda. Die Quelle ist offenbar ein mir unbekanntes Brahmana. 
Die Trennung der Satze in Garbe’s Text ist hier irrig. 
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7. b, 8. Das Yajnayajnlyastotra ' ist bis auf einen Stotravers abge- 
sungen, dann beriihrt der Adhvaryu den Hochaltar mit den zwei Versen: 
..Huldigung sei dir, schade mir nicht” 

' Vgl. CH. § 241. c. "TS. IV. 7. 13. d, e. Die Vorschrift be- 
ruht auf TS. V. 4. 10. 2. Eigen dich sollten zum „Anschirren’* des 
Agni (XVI 1 . 23. 1) die fiinf Verse IV. 7. 13. a — e verwendet 
werden, sie werden aber verteilt, und die letzten zwei werden zu 
diesem Zeitpunkte verwendet. 

9* Er opfert elf Samistayajusspenden : nachdem er die netin fiir eine 
Somafeier erforderlichen ^ dargebracht hat, bringt er die zehnte und elfte 
Samistayajusspende mit der Formel: „Das Opfer ist von den Bhrgus 
dargebracht*' ^ dar, 

^ Vgl, XIII. 18. 4, ^TS. V. 6. 8. g. Der zweite Spruch fehlt. 
Ap. hat das Ganze aber direkt von SBr. IX. 5. 1. 30—31 iiber- 
nommen, wo die beiden Verse, deren erster ~ TS. V. Lc. ist (nl. 
VS. XVIIL 56, 57), gut passen. Vaikh. stimmt mit Ap. iiberein, 
Baudh. und Hir. haben andere Spriiche^ Nach Dhurtasvamin soli die 
Formel TS. V. 6. 8. g zweimal verwendet werden, nach Talav, 
soil sie in zwei Teile geschieden werden. 

10, Nachdem die Netzhaut der fiir Mitra und Varuna bestimmten 
Kuh geopfert ist ^ bringt er aus einer mit Schmalz gefiillten feigenhdl- 
zemen Juhu mit dem Verse: „Sauge an dieser nahrungsvollen Zitze der 
Wasser" ^ eine Spende dar zum Losschirren des Agni 

'S, XIII. 23. 6 und CH. § 256. a. ^TS. V. 5. 10. e. ^ Gegen^ 
satz zu XVII. 23. 1. — Beruht auf TS. V. 5. 10. 7, nurdieZutat, 
dass der LoiSFel von Udumbaraholz sein muss, ist nicht aus einer 
anderen Quelle belegt. 

11* Nach der Darbringung der Gerstenmehlspende ^ bringt er die 
zehn Antriebsspenden dar mit den zehn Versen: „Was aus demAntrieb 
zusammenfloss" und bringt dann, vom Hochaltar wieder herunter- 
gestiegen, vor demselben stehend, ihm seine Verehrung dar mit dem 
Verse: „Der Geist, das Leben, ist zu uns zuriickgekehrt, zuriickgekehrt 
ist der Hauch, zuriickgekehrt der Antrieb ; Agni vai^vanara, durch Licht- 
strahlen zunehmend, befindet sich in unserem Inneren als Hiiter der 
Unsterblichkeit" 

^Vgl. XIIL 24. 16. ^TS. V. 7. 7. a— k. Dass die Spenden zu 
diesem Zeitpunkt zu verrichten sind, beruht auf SBr. IX. 5. 1. 42 
fg. ^ Der Vers (mit leichter VarianteJ auch TBr. III. 10. 8. 9. Das 
Upasthana mit diesem Verse nur in Ap. 

12* Wenn er im Begriff steht aufzubrechen ^ bringt der Opferveran-' 
stalter dem Feuer seine Verehrung dar mit den „Erreichungen" ^ ; „Die 
aus Schutt entstandenen Feuer, die in die Erde eingedrungen sind, von 
denen bist du der hochste; iiberlasse uns dem Leben. Ich habe dich 
erreicht, o Agni, durch den Geist, ich habe dich erreicht durch die 
Glut U.S.W." 
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^ D. h. wohl nach Beendigung der ganzen Feicr. ' Eigentlich 
werden nvir die mit uparn tva anfangenden Formeln (TS. V. 5. 7. 5) 
durch dieses Wort angedeutet. Ap. nimmt aber, nach Kath. XXIL 
10: 67. auch den Vers dazu. 


XVIL 24. 

L a. Mit den drei Versen : ..Zu dir, o Agni, Tag fiir Tag im Dunkeb' 
(u.s.w. wie VI. 17. 7. a) redet er, wenn er die Feuer anderer (d.h. einen 
oder mehrere von andern in der Nahe aus Ziegeln geschichteten Hoch- 
altarc) erblickt K 

^ Die erste Halfte des von Garbe als 1. bezeichneten Satzes ge- 
hort noch mit XVIL 23. 12 zusammen. Die Vorschrift beruht auf 
Kath. XXII. 10: 67. 3, Die Verse sind TS. I. 5. 6. f^h. 


L b. Nachdem er den Agni geschichtet hat verrichte er die Sautra- 
manifeier ' oder bringe einen fiir Mitra und Varuna bestimmten Quark dar L 

* Beruht auf TS. V. 6. 3. 4. ^Beruht auf TBr. III. 12. 5. 12; 1. 
varniksaija statt camiksaija, vgl. XIX. 15. 15. 

2. Ein Jahr lang (nach Ablauf der Schichtung und des mit ihr ver- 
bundenen Opfers) steige er fiir niemanden (von .seinem Wagen oder 
Sessel) herab b er wohne keiner schwarzen Frau bei cr esse kein 
Gefliigel 

^ Beruht auf TS. V. 5. 4. 2—3. ^ Beruht auf TS. V. 6. 8. 3. 

^Beruht auf TS. V. 7. 6. 1. Die beiden letzten Bestimmungen. weil 
die Helle des Agni dadurch abnehmen wiirde und weil Agni in 
Vogelgestalt aufgebaut ward. 

3> und solange er lebt kein Gehirn b und laufe nicht im Regen b 

^ Diese Vorschrift findet sich jetzt nur noch bei Vaikh. ^ Beruht 
auf Kath. XXL 12: 52. 15 (wegen dcr Feuerglut des Agni. die sich 
noch in ihm befindet). 

4^ Wenn er im Regen lauftb so kehre er zuriick, 

' D. h. wenn ihn der Regen unterwegs iiberfallt. So auch Baudh, 
X. 59 : 62. 9. 

5* Nachdem er zum zweiten Male einen Hochaltar geschichtet hat, 
wohne er nicht der Frau eines anderen bei, nachdem cr einen zum 
dritten Male geschichtet hat, wohne er iiberhaupt keiner Frau bei. oder 
er wohne (nur) seiner Gattin bei b 

^ Beruht auf TS. V. 6. 8, 3—4 : ..Durch die Schichtung des 
Altars deponiert es seinen Samen (man denke an die Retassic-ziegel); 
wenn er nun einer Frau beiwohnte, so wiirde er seines Samens 
verlustig gehen. Man sagt aber: „wenn er keiner beiwohnte. so 
wiirde das Kinderlosigkeit bedeuten; indem er die Samenergiesser 
(die Retassic) hinlegt. erhalten diese den Samen des Opferveranstalters; 
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deshalb darf er einer Frau beiwohnen, zur Nicht-verspritzung des 
Samens*\ 


6, 7. Wer in dem Jahre, in welchem er den Hochaltar geschichtet 
hat, nicht gedeiht, der schichte, wenn er ein Somaopfer abhalt, einen 
aus einer einzigen Schicht bestehenden Hochaltar : mit den acht Formeln : 
,,Dem Ozean dich" u*s.w. ^ lege er acht Ziegel jeden mit besonderem 
Spruch auf die Uttaravedi hin ; dann nach Bedarf die Raumfiiller und 
den Schutt. 

' TS. IV. 4. 6. i. 

8, 9. Wer aber keinen festen Bestand hat, der schichte, wenn er 
ein Somaopfer abhalt, ebenfalls einen aus einer einigen Schicht bestehen- 
den Hochaltar: mit den fiinf Formeln: „Du bist der Zusammenfiiger 
und der Merker'’ ^ u.s.w. lege er fiinf Ziegel, jeden mit besonderem 
Spruche auf die Uttaravedi hin dann nach Bedarf die Raumfiiller und 
den Schutt. 

ITS. IV. 4. 11. h^n. 

10. Nach einigen sind die Wiinsche, zu deren Erfulling diese Schich- 
tungen unternommen werden, umgekehrt K 

^ D.h. es kommen der unter Siitra 6—7 erwahnten Schichtung 
die fiinf Ziegel, der unter 8—9 erwahnten acht Ziegel zu. Zu Sutras 
8—10 ist keine altere Quelle nachweisbar. 


11. Nach der heiligen Uberlieferung hat die wiederholte Schichtung ^ 
einen dreifachen Zweck : damit das Opfer nicht ^ zerrinne, damit der 
Opferveranstalter gedeihe, damit er Nachkommenschaft erhalte ^ 

1 Behandelt TS. V. 4. 10. 3-5, MS. III. 4. 5, Kath. XXII. 2, 
§Br. VIII. 6. 3. 8—24. ^ Es ist sruyate 'sravanarthe zu lesen, vgl. 

Baudh. XXV. 30 ; 264. 2. ^ Von diesen drei Veranlassungen gibt 

TS. nur die erste an, die anderen beruhen auf MS. l.c. (50. 12, 13). 

12. Wir werden zuerst die wiederholte Schichtung behandeln, welche 
bezweckt, dass das Opfer nicht zerrinne ^ 

^ Der textus continuus muss gelautet haben (Sutra 11 — 12): sam- 
tanarthe vasvavanavtham, zu trennen ist: samtanarthe va lll| asra- 
vanartham u.s.w. — Die Darstellung dieses Verfahrens schliesst 
XVIL 25. 9 ab. 

13. Wenn er eine Isti, ein Tieropfer oder ein Somaopfer verrichtet, 
so halte er das Opfer ab, nachdem er aufgebrochen ist und sich in der 
Nahe seines friiheren Agnis (d.h. aus Ziegeb aufgebauten Hochaltars) 
zum Opfer niedergelassen hatk 

' Beruht auf MS. III. 4. 5 : 51. 8 oder Kath. XXII. 2 : 58. 20. 

14* Oder aber er lege mit den acht Versen : „Mit welcher Askese 



104 


Die Schichtung des Hochaltars 


XVIL 25. 


die Rsis ein Sattra hielten" ^ acht Ziegel j'eden mit besonderem Spruche, 
auf die Uttaravedi ; dann nach Bedarf die Raumfiiller und den Schutt. 

^ TS. IV. 7. 13. f— n, Dass diese Verse zur Puna^citi dienen, 
beruht wohl auf SBr. VIIL 6, 3. 18. 

XVIL 25. 

L Oder aber er beriihre (statt die Ziegel mit diesen Versen hinzu- 
legen), wahrend das Feuer liber der Uttaravedi gehalten wird, die Utta- 
ravedi ^ mit der Formel : »,Prajapati soli dich hinstellen, durch diese 
Gottheit sitze fest in der Weise der Angirasen'" 

^ Durch dieses Verfahren gilt seine Uttaravedi schon als aus 
Ziegein aufgebaut, sodass sein Opfer nicht verfliesst. Die altere 
Quelle ist unbekannt. ^TS. V, 5. 2. 4. 

2. Oder er legt bloss die drei von Natur durchl5cherten Steineaufh 

^ Beruht auf SBr. IX. 5. I. 58. 

3. Das Verfahren beim Auflegen dieser drei ist das folgende: 

4. erst legt er den ersten durchlocherten Stein auf und dann eine 
tiichtige Menge Schutt h In derselben Weise die zweite Schicht. Ohne 
Schutt die dritte. 

^ Was samapunsa genau bedeutet, ist unbekannt (Garbe: ,, plenty 
of rubble stones"'). 

5. Oder aber die drei durchlocherten Steine und die ,»Alllichtzieger" h 

Wgl. XVI. 24. 7. XVIL 1. 17, XVIL 4. 4. Apastamba's Vor^ 
schrift ist einc Erweiterung von SBr. IX. 5. 1. 60. 

6 . Das Verfahren beim Auflegen dieser Ziegel ist das folgende: 

7. erst legt er den ersten durchlocherten Stein auf, dann eine tiichtige 
Menge Schutt, dann den Alllichtziegel. In derselben Weise die zweite 
Schicht. In der dritten Schicht jedoch zuerst den Alllichtziegel, dann den 
durchlocherten Stein, dann den Schutt. 

8. Oder aber zur ersten Schicht acht Raumfiiller, dann Schutt; zur 
zweiten Schicht elf Raumfiiller, dann Schutt; zur dritten zwolf Raum^- 
fiiller, dann Schutt L 

^ Diese Vorschrift beruht wohl unmittelbar auf TS. V. 4. 10. 4. 

9. Wer, nachdem er einen Hochaltar aus Ziegein geschichtet hat, 
darauf ein Somaopfer darbringt, der hake sein Somaopfer, nachdem er 
einunddreissig Raumfiiller auf seine Uttaravedi aufgelegt hat \ 

* Darf MS. IV. 4. 5; 51. 11—12 verglichen werden? 

10 . Wenn er bei einer wiederholten Schichtung (punasd^f), welche das 
Gedeihen des Opferveranstalters bezweckt \ zum zweiten Male seinen 
Hochaltar schichtet, so lege er in die zweite Schicht mit den acht Formeln ; 
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,,Mit welcher die Rsis'" ^ acht Ziegel, jeden mit besonderem Spruche auf 
seine Uttaravedi und dann acht Raumfiiller und Schutt. 

' VgL XVIL 24. IL IV. 7. 13. f^n. 

IL Am folgenden Tage legt er ebendieselben, jeden besonders mit 
einem Spruche auf, und elf Raumfiiller, dann den Schutt. 

12+ Am folgenden Tage ebendieselben, jeden besonders mit einem 
Spruche, und zwolf Raumfiiller, dann den Schutt L 

' Die Darstellung in Sutra 10—12 beruht wohl auf Kath. XXII. 
2: 58. 8-16. 

13+ Wenn er bei einer wiederholten Schichtung, welche bezwcckt, 
dass der Opferveranstalter Nachkommenschaft bekommen moge L zum 
dritten Male seinen Hochaltar schichtet, so lege er in die dritte Schicht 
mit den Formeln: „Mit welcher die Rsis*' acht Ziegel, jeden besonders 
mit einem Spruche auf die Uttaravedi; nach Bedarf die Raumfiiller und 
dann den Schutt L 

^ Vgl. Kath. l.c. Z. 2—3 (wo aber madhyamayam cityam). 

XVIL 26+ 

1+ Es ist in der heiligen Uberlieferung ^ gesagt: „Da sagt man aber: 
„Sie (nl. diese wiederholte Schichtung) soil nicht angewendet werden: 
Agni ist Rudra, es ware alsob er einen schlafenden Tiger erweckte''. 
Da sagt man aber auch: „Sie muss wohl angewendet werden: es ware 
alsob er einen Ansehnlicheren durch Zusagung seines Anteils erweckte"'. 
' TS. V. 4. 10. 5. 


2+ In dem Abschnitte, welcher anfangt : „Den die Metra schichtenden 
Agni soil sich aufbauen'' ^ sind die mit einem besonderen Wunsche 
verbundenen Schichtungen behandelt, Diese sind der Reihe nach in den 
Sulbaregeln erortert 

^ TS. V. 4. 11. ^ Sulbasutra von XII. 3 an, vgl. Z.D.M.G. LV, 

S. 578 fgg. 


3+ Beim Tapascitahochaltar ^ dauert die Weihe fiir die Teilnehmer 
ein Jahr und die Upasads erstrecken sich iiber ein Jahr. 

^ Auch tapascitam ayanam genannt (PBr. XXV. 5, Baudh. XVIL 
23), d.h. „Der Gang (d.h. die iiber ein Jahr sich erstreckende, von 
mehreren Yajamanas zu verrichtende Feier) der Glutschichter'\ Er 
ist behandelt TS V. 6. 5, Kath. XXIL 3, SBr. X. 2. 5. 

4+ a+ Vor den Upasads streue er den Reis aus fiir die fiinf folgenden 
Opfergaben (und opfere dann dieselben): einen fiir Agni bestimmten 
achtschiisseligen Opferkuchen, einen fiir Indra bestimmten elfschiisseligen. 
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einen fiir die Allgotter bestimmten zwolfschiisseligen, einen fur Brhaspati 
bestimmten Caru. und einen dreischiisseligen fiir Visnu bestimmten 
Opferkuchen* 

4* b* Wahrend dieses ersten, dem eigentlichen Somaopfer und der 
Schichtung vorangehenden Jahres opfert er je vier Monate lang mit je 
einer der Upasadformeln \ 

^ Vgl Bern, zu XVL 35. 7. 

5* Den Upasads gemass verrichtet er die Schichtung K 
^ Vgl. XVI. 35. 8. 

6* }ede der fiinf Schichtungen erstreckt sich uber zwei Monate, iiber 
vier die letzte ^ 

^ Vgl. XVI. 35. 9. 

7* Wahrend dieser Upasadtage geniesst er (d.h. jeder Beteiligte) als 
Fastenspeise die ersten drei Monate die aus vier, wahrend der zweiten 
drei Monate die aus drei, wahrend der dritten drei Monate die aus 
zwei Zitzen, und wahrend der letzten drei Monate die aus einer 
Zitze gemolkene Milch ^ 

^ Vgl. XVI. 35. 10. Hir. lautet: tnn masams catustanani vratani 
bhavantyr evam tristanani dvistanany ekastanani. 

8* Ein Jahr lang ist er mit der Schichtung der Ziegel beschaftigt 
unter Aufsagung des an Agni gerichteten Liedes der Rsis ^ 

^ Es is unmoglich ohne Kommentar diesen Satz zu begreifen. 
Auch scheint ein Fehler in der Uberlieferung des Textes vorzuliegen. 
Ich vermute upadadhana aste; upadhanarn karvann aste umschreibt 
Dhurtasvamin. Der Ausdruck mit aste ist dann der iibliche fiir ein 
Sattra gebrauchte. Hir. lautet: yad rsTnam agneyam suktam tena 
samvatsaram cinvita. Die Vorschrift stiitzt sich ohne Zweifel auf 
ein unbekanntes Brahmana. 

9* Es wird gelehrt: „Die Schicht des Yajhasena ist das an Agni 
gerichtete (Lied) der Rsis'* L 

^ Deutet auf XVII. 4. 9. Danach hatte man zur Schichtung TS. 
IV. 4. 4 zu nehmen. 

10* Oder er lege die Schichten hin mit den in der Rksamhita befind-- 
lichen Liedern, die an Agni gerichtet sind. h 

^ Naheres dariiber lasst sich nicht beibringen. Hir. lautet t yEni 
dasatayisv agneyani sukfani tesam ekaikena suktenaikam upadadhati, 

11* Die Ziegel, soviele an Zahl als es an Agni gerichtete Lieder in der 
J^samhita gibt, werden jeder mit einem besonderen Liede hingelegt. 
Nach Bedarf die Raumfiiller, dann der Schutt. 

12* Im dritten Jahre (nach Vollendung der Schichtung) verrichte er 
den Abhijit^ oder den Vigvajit^. 

'So die TS. (V. 6. 5. 2). ^So das §Br. pC. 2. 5. 16). Zu diesen 
eintagigen Somafeicrn vgl XXII. 1. 6. b -- 15. 



XVIL 26 . 18 . 


Die Schichtung des Hochaltars 


107 


13 . Er verschenkt dabei als Opferlohn seine ganze Habe ^ 

^ Beruht auf L c, vgL Pane, br, XVI. 5. 2 and Kaus. br. 
XXV. H. 

14 . Nachdem er den Abhijit oder den Vi^vajit abgehalten hat ixnd 
aixfgebrochen is't, legt er sich ein rotes Kalbsfell, dass man mit den 
Ohren und dem Schwanze dem Tiere abgezogen hat und an welchem 
sich die Hufe oder die oberen Fussteile ^ noch befinden, so um, dass er 
die haarige Seite nach aussen kehrt, umwickelt sich das Haupt nach 
rechts herum mit einer Kopfbinde und ergreift eine Schale von Feigen- 
holz und eine gefleckte Haue von Feigenholz oder Bambus von dem 
Masse, wie friiher ^ dargetan ist 

^ Das unbelegte (auch bei Hir. vorkommende) khurika (eig.: 
„Hufchen*') bedeutet vielleicht die oberhalb des Hufes befindliche 
Wamme. Dhurtasvamin: sahakharika sahendrakhurikabhih* ^ S. XVI. 
1. 7. ^ Die Vorschriften sind aus Pane. br. PCVI. 6), Jaim. br. oder 

Kaus. br. (XXV. 15) erweitert. 

15 . Im Walde unter einem Feigenbaum halten sich der OpferveraU'- 
stalter und seine Gattin drei Tage auf, sich mit Wurzeln und Friichten 
ern^rend oder durch die Haue lebend, indem sie damit die Wurzeln 
ausgraben, die sie dann in jene Schale legen und die sie einander zu 
essen geben ^ 

^ Erweitert aus Pane* br. XVI. 6. 3 — 6* Es ist mit Hir. adayatah 
statt adadatah zu lesen. 

16 . Sie trinken nicht aus einem irdenen Gefass ^ 

^ Beruht auf Pane, br, 1. c. 1 4. 

17 . Einige sagen: „Der Opferveranstalter suche sich Nahrung ver^^ 
mittelst eines Besens ^ oder einer Schaufel die Gattin vermittelst 
eines . . oder eines . . .^. 

Wgl. Baudh. dhs. III. 2. 12 (S.B.E. XIV, S. 290). ^ Nicht ganz 
sicher. ^ Diese Worte sind unbekannt. In Hir. wird dieser Satz 
nicht angetrojBFen ; npavikvnta diirfte eine Art Messer sein. Obschon 
Dhurtasvamin^s Text unvollstandig ist, teile ich ihn dennoch mit : 
upavi‘ — yam ca dayarnsopabhyatn (oder palyam 7) te upavikvntah . . . 
catikamrgamamsabhaksam anayati patiju 

18 . Eine zweite Dreizahl von Tagen verbringen sie bei einem Nisada, 
eine dritte Dreizahl bei einem Vai^ya, eine vierte Dreizahl bei einem 
Ksatriya \ oder die letzten neun Tage bei einem Brahmanen 

^ Dies alles beruht auf den drei zitierten Brahmanas. Was die 
Nisadas angeht, so gibt das Jaim. br. erst fiir diese Periode an : 
„drei Tage weder in der Wildnis noch im Dorfe'", was spater durch: 
„unter den Nisadas'' prazisiert wird. ^Nachdem das Kaus. br. die 
vier dreitagigen Perioden abgehandelt hat, fiigt es hinzu : „bei einem 
Brahmanen aus seinem eignen Gotra . Da aber auch hier die zwolT 
tagige Periode erfordert wird, ist die letzte Vorschriftwohlalsfakul'- 
tativ zu betrachten. 
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19. Bin Jahr lang flehe er niemanden um etwasan', weise aber nicht 
zuriick was ihm gegeben wird b 

^ Aus Pane. br. XVb 6. 11^12. 

20. Wenn nicht ein Jahr lang, dann zwolf Tage b 

' Weil die zw5lftagige Periode ihrem Wesen nach mit dem Jahre 
gleichsteht. 


Achtzehntes Buch 

Der Vajapeya : „der Siegestrunk” 

Ubersicht 

Zeit, Zweek, allgemeine Bestimmungen, XVIII. 1. 1 — 8. 

Die Bercitung der Sura und die Suraschoppen, XVIII. I. 9—11, 17; 
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Die fiinf Extraschoppen fiir Indra, XVIII. 1, 13^ — 14; 2. 1 — 2, 7 — 9. 
Die siebzehn Somaschoppen fiir Prajapati, XVIII. 1. 15; 2. 3 — 4. 

Das Tieropfer, XVIII. 2. 12-17; 6. 7-14; 7. 10-13. 

Der Opferkuchen von wildem Reis fiir Brhaspati, XVIII. 2. 17^ — 19; 
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anderen Wagen, XVIII. 3. 1-3; 12-13. 

Die Daksinas, XVIII. 3. 4-11. 

Das Wettrennen, XVIII. 3. 14-15; 4. 5, 12-5. 5. 

Das Wagenrad, auf welchem sitzend der Brahman sein Saman absingt, 
XVIII. 4. 3; 8-11. 

Die Pauken, XVIII. 4. 4; 4. 7; 5. 2-3. 

Das Ersteigen des Opferpfostens durch den Opferveranstaltcr, das 
Bewerfen desselben, das Herabsteigen vom Pfosten, XVIII. 5. 7 — 6. 6. 

Die Spenden aus den siebzehn Somaschoppen und den Suraschoppen, 
XVIII. 6. 16 - 7. 9. 

Schluss, XVIII. 7. 15-18. 


XVIIL 1. 

1. Im Herbstc ‘ verrichte den Vajapeya ein Brahmane ^ oder Ksa- 
triya der Wohlstand begehrt'. 

' Diese zwei Bestimmimgen sind nicht aus einem Brahmapa nach- 
weisbar. Nach Baudh. unternimmt man die Diksa in den letzten 
Sommertagen vor A§adhavollmond. ^ Beruht auf TBr, I. 3. 2. 3, 
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2, Nach der Uberlieferung einiger ist er stetig 

'Er muss also verrichtet werden. Die „einigen'' siijd unbekannt. 

3* Er crreicht durch dessen Verrichtung den Prajapati k 

^ Beruht auf Pane. br. XVIIL 7. 5. 

4* Der Ritus ist der des Sodasin L 
' Vgl XIV. 2. 2^3. 7. 

5* Er besteht jedoch ganz aus siebzehn L 

^ Vgl. die nachstfolgenden Sutras. Ausserdem sollen siebzehn 
Grahas geschopft, siebzehn Stotras, jedes auf siebzehn Versen gesun- 
gen werden. Die Vorschrift, welche in Verbindung mit der in Sutra 
3 gegebenen zu betrachten ist, beruht auf Pane. br. XVIIL 2. 5 
oder MS. 1. 11. 6: 168. 8: Prajapati ist ja siebzehnfaeh, oder aus 
siebzehn bestehend. 

6.. Es gibt hier siebzehn Diksa-, drei Upasadtage, auf den einund- 
zwanzigsten Tag fallt die Keltertmg (d.h. das eigentliehe Somaopfer). 

7* Oder dreizehn Diksa-, drei Upasadtage, auf den siebzehnten Tag 
fallt die Kelterung. 

8> Der von Bilva- oder Khadiraholz verfertigte Opferpfahl ist sieb- 
zehn Ellen lang \ er ist „ungehornt'* viereekig hat einen von Wei- 
zenmehl verfertigten Aufsatz {casala), oder statt des Aufsatzes ein Biindel 
von Weizenstroh 

^ Vgl. dazu VIL 2, 11. ^ Dies bedeutet, dass der Zapfen (VII. 

3. 6) fortbleiben soli : nordhvam casalad atirecayati, Man. ;§rs. ^ Im 

Gegensatz zum gewohnliehen Ritual VIL 3. 2. ^ Ubersetzung nicht 
ganz sieher. Bhavasvamin zu Baudh. erlautert: ubhayatas srikam 
samagtanalam. — Fast alle Eigentiimliehkeiten des Pf^les beruhen 
auf TBr. 1. 3. 7. 2. Nur die Holzsorten und die letzte Bestimmung 
(godhumakalapi) fehlen hier. 

9* Naehdem er die vor den Upasads fallenden Handlungen ^ verrichtet 
hat, bereitet der Pratiprasthatr in der Weise, wie dies beim Branntwein 
zu geschehen pflegt die Sura (den Branntwein). 

^ Also bis XL 2. 13. ^ Das Nahere hieriiber wird von Ap. nicht 

angegeben. Nach Baudh. grabt der Pratiprasthatr in der siidlichen 
Halfte der ostlich orientierten Hiitte (dem pragvamsa) ein Loch und 
lasst hier die Sura herstellen {samdhapayati), — Anscheinend wird 
auf XIX. 5, 7--6. 5 gedeutet, vgl. S. B. E. XLIV, S. 223, Note 2. 

10^ Der Branntwein ist Parisrut L 

^ Vgl. Eggeling in S. B. E. XLI, S. 9, Note 1. — Beruht aufSBr. 
V. 1. 2. H; vgl. unten XIX. 6. 5. 

IL Wenn die Zeit da ist, die Kharas herzustellen L verfertigt der 
Pratiprasthatr unterhalb des rechten Havirdhanakarrens hinter dessen 
Achse einen zweiten Khara zum Hinstellen der Suraschoppen. 

Wgl. XL 13. 8. 2 Beruht auf TBr. L. 3. 3. 5. 
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12. Wenn die Zeit da ist, die Seilc um den Opferpfahl zu binden ' 
umwickelt er ihn mit siebzehn Kleidern I 

‘I* Z«>P“”kt. vgl. VII. u. 2 . 

13 . Wenn die Zeit da ist, die Gefasse auf dem Khara zusammen zu 
setzen stellt er, unmittelbar nachdem er das Gefass fur den Extraschoppen 
ur Indra fertig gemacht hat >, in dessen Nahe die funf Gefasse fur die 

tiir Indra bestimmten Extraschoppen fertig 

’ Vgl XII 1 15 2 Nacii Hir. bleibt der in der Prakrti fiir Indra 
besPmmte Extr^choppen fort. Die Atigrahyas werden in alien 
Brahmanas des Yajurveda verordnet, 

14 . Die fiir diese Gefasse geltende Bestimmung ist durch die frtiher 

gegebene erklart ', o iiuner 

‘ Deutet wohl auf die Holzsorte und die Spriiche (XII. 1 . 5 und 6 ). 

„f p Nahe die siebzehn Gefasse hin.welche fuc die 

fur Prajapati bestimmten Schoppen dienen sollen =. 

be^I« a^f TBr. L 3 . Tz‘ P»Wa«i 

16 . Sie Sind von derselben Art wie das Soda^ingefass ' 

Vgl. XII. 2 . 6. 

• (hintern) Khara stellt der Pratiprasthatr die 

S„easchoppen^::«l.t 


XVIII. 2. 


micteioar nach dem fur Indra bestimmten Extraschopoen > die ffinf 
sltzendea n.s.w. schopfe 

auf TBr. I 3 3 1_2 ^-t-c: r 7 

12. a— e. (vgl. TBr. I. 3. 9). ^ I. 7 . 

2. Das Verfahren damit ist wie fruher h 

' Es ist mir nicht dendich, woraof sieh dies bezieht 

sletehf ajpat « <"« 

der Formal: ..Dueah dieses vXen ' 
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eignen Korper erhob’\ ,,Mit einer Unterlage geschopft bist du, dem 
Prajapati genehm schopfe ich dich"' 

' VgL XIV, 2, 3^7, L 7, 12, f^g, Bemht auf TBr. I, 

3, 3, 2: ,,mit einem einzigen Verse schopft er sie, mit einem Male 
bringt er die Kraft in den Opferveranstalter"', 

4^ Das weitere Verfahren damit ist wie beim Sodasinsdboppen ^ 

^ Deutet vielleicht auf XIV, 2, 13. 

5* Mit den siebzehn Upayamas schopft der Pratiprasthatr am hinteren 
Khara die siebzehn Suraschoppen mit dem Verse : ttWie die Besitzer 
von Gerste , , , (u.s.w, wie IX. 18, 14) , . , unternommen haben*' h 

^ TS, I. 8, 21, d, Dass dieser Vers hierzu dient, geht nicht aus 
TBr, hervor, Apastamba's Darstellung beruht wohl auf dem Kath, 
PCIV. 3 : 202, 23^203, 3), 

6, Nach der Uberlieferung einiger sind die beiden zum Schopfen 
dienenden Verse umgekehrt ^ 

^ D,h,: zu den Somagrahas wird TS, I, 8. 21, d, zu den Sura^ 
grahas TS, I. 7. 12, f. verwendet. So machen es die Manavas (MS, 
I, 11, 4: 166. 3^6), 

7, Er schopft die Suraschoppen abwechselnd mit den Somaschoppen h 

^ Erst schopft der Adhv, einen Soma", dann der Pratipr. einen 
Suraschoppen, Dies beruht auf TBr, I, 3. 3, 5, 

8* Zuerst schopft der Adhvaryu, zuletzt der Pratiprasthatr, 

9^ Die Somaschoppen stcllt der Adhvaryu vor die Achse, hinter die 
Achse stellt der Pratiprasthatr die Suraschoppen h 

1 Beruht auf TBr, I, 3, 3, 5, vgl, XVIIL 1. 11, 

10 * Mit der Formel: „Gott Savitr, fordere das Opfer, fordere den 
Opferherrn zum Gliicke; der gdttliche Gandharva, der den Will en reinigt, 
soli unseren Willen reinigen, der Herr des Wortes mache unsere Stimme 
heute suss"' ^ bringt der Adhvaryu im Ahavanlya eine Schmalzspende 
dar, entweder zum Beginn jedes Dienstes (Savana) oder von jeder vom 
Ganzen einen einheitlichen Teil bildenden Handlung 

^ TS, I, 7, 7, a, ^ Beides wird im TBr. (I, 3, 5, 1) erlaubt. Das 
letzte wird von Baudh, (XI. 2) prazisiert, 

IL Die Opferpriester gehen am Kelterungstage mit Gold bekranzt vor L 

^ D, h, sie tragen einen goldnen Kranz auf dem Haupte; die 
Vorschrift beruht auf Pane, br, XVIIL 7, 6, 

12, Wenn die Zeit da ist, mit den Opfertieren vorzugehen ^ treibt 
der Adhvaryu die drei ersten von den vier Savanaopfertieren zu dem 
Opferpfahle heran darauf eine den Maruts zu weihende Kuh ^ und ein 
dem Sarasvati zu weihendes weibliches Schaf (mest), dem die Zahne 
noch nicht ausgefallen sind 

^ Vgl, XIL 18, 12, ^Also nach 1. c, 13 (oder 14): den fur Agni, 
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den fiir Indra und Agni, und den fur Indra bestimmten Bock, ^ Beruht 
alles auf TBr, L 3, 4, 1^2 (vgL 5), 

13* Nachdem er den fiir Sarasvat bestimmten Ziegenbock ^ heran- 
getrieben hat, treibt er die siebzehn fiir Prajapati bestimmten, schwarzen, 
ungehornten, einfarbigen Opfertiere herbei 

^ Nach Talav, ist das Sarasvatatier fiir Sarasvat bestimmt. Dieses 
Opfertier ist dem Ritus der Taittiriyas fremd, es ist dem Katharitual 
(Kath, XIV, 9: 208, 17) entnommen. Dass dieses Tier den siebzehn 
Prajapatibdeken vorangeht, beruht auf der MS. (I. 11, 9: 170. 21), 
wo es freilich eine sarasvatt mest ist. Die Opfertiere sind also nach 
Ap.: Agnibock, Indragnibock, Indrawidder, Marutkuh, Sarasvat!- 
schaf (diese fiinf werden jetzt geopfert); Sarasvatibock und siebzehn 
Prajapatibocke, diese achtzehn werden erst spater (XVIII. 6. 7) ge- 
schlachtet, vgl. Sutra 15, ^ Die Zahl und die Eigenschaften beruhen 

auf TBr, I, 3. 4. 3 fgg, Dass sie tupara sind, beruht auf SBr. V, 1 , 3. 7, 

14 :* Nachdem an alien Tieren die Umzirkelung mit dem Feuerbrande 
vollzogen ist, schlachtet man die ersteren Opfertiere, das fiir Sarasvat! 
bestimmte Schaf zuletzt ^ 

^ Beruht, der Tatsache nach, auf TBr, 1. 3. 4. 4—5. 

15* Die letzteren, anfangend mit dem Bock fiir Sarasvat, werden 
einstweilen am Leben behalten \ 

^ Vgl. TBr. 1, c. 4. — Sie werden erst spater, XVIIL 6. 7, geopfert, 

16* Es ist (oben) ^ gesagt worden (und das daselbst Gesagtc gilt 
auch hier): „Fur jedes Opfertier werden besonders verwendet die Dar- 
bhahalme"' u.s.w. 

^ S, XIV, 7, 4, Im Texte des Ap. ist barhlm^Tty uktam zu lesen, 

17+ Unmittelbar vor dem Mahendraschoppen ^ oder nachdem er den 
Reis fiir die am Mittagsdienste darzubringenden Savanaopfergaben ausge- 
schiittet hat^ schiittet er den Reis fiir den vom Opfer des Saras vatbockes^ 
einen Teil bildenden Opferkuchen aus, und darauf den wilden Reis^ fiir 
den siebzehn Saravas umfassenden ^ Cam fiir Brhaspati ^ : zw5lf Saravas 
schiittet er mit dem Spruche, die iibrigen fiinf ohne Spruch aus 

^Vgl, XIIL 8, 4. 2 Vgl, XIII, 4. 7 (XIIL 1, 12), ^ Also von 
dem ersten der spater darzubringenden Tiere, Dieser Pa^upuroda^a 
wird erst spater, XVIIL 6, 10, dargebracht, '^Beruht auf TBr. L 
3, 6, 7—8, Zu diesem Caru vgl, XVIII 6. 10. ^ Ahnliches nur noch 
in Vaikh. 

18^ Er kocht ihn in Milch L 

^ Beruht auf TBr, 1, c, 8, 

XVIIL 3 * 

19t 1* Unmittelbar nachdem er die beiden Daksinaspenden geopfert 
hath holt man, wahrend der Adhvaryu die Formel: „Du bist India's 
sieghafter Donnerkeil, moge dieser hier durch dich den Feind erschlagen" ^ 
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fliistert, den Wagen von seinem Gestell hinab, und badet die Rosse, 
wahrend der Adhvaryu die Formel sagt : ,Jn den Wa^sern befindet 
sich der Nektar, in den Wassern die Arznei; ihr seid schnelle (oder 
„sieghafte” vajinah) Rosse in der Fiihrung der Wasser'' 

^ VgL XIIL 5* 7* Nach SBr. V. L 4. 2 findet die Handlung 
unmittelbar vor dem Mahendragraha statt, ^ TS. 1. 7. 7. b* ^ TS. 
Lc. d* — Die Handlung beruht auf TBr» L 3. 5, 2, der Ausdruck 
nach jMS, L 1L 6: 168. 3, wo auch snapayanti mit a, wie die HS. 
o des Ap. bietet. 

2^ Mit der Formel: „Du rasch eilendes Kind der Wasser, durch deine 
mit (Schaum)gipfeln gekrdnte, wallende» siegerringende Welle mochte 
dieser hier den Sieg erringen'' ^ beriihrt er die Stirn der Rosse 

^ TS. L 7. 7. f. ^Beruht auf TBr. L 3. 5, 4, der Wortlautnach 
MS. L 11. 6: 168. 6 oder Kath. XIV. 6: 206. 3. 

3^ Mit dem Verse: ,tDer Wind, oder Manu, oder die siebenund- 
zwanzig Gandharven, die spannten zuerst das Ross an, die legten die 
Schnelle in ihn'' ^ spannt er den mit einem Seitenpferde versehenen 
Wagen an ohne Spruch die sechzehn anderen Wagen. 

^ TS. I. 7. 7. e. ^ Nach TBr. I. 3. 5. 3 spannt er die drei Rosse 
an. Dass der Wagen auch mit einem Seitenpferd bespannt wird, 
beruht auf TBr. I. 3. 6. 4. Nach Baudh. wird das Seitenpferd an 
die linke Seite des Jochpferdes angespannt; vgl. XX. 16. 1-^2. 

4* Wenn die Zeit da ist, die Daksinas zu verschenken, schenkt er 
siebzehn Wagen, siebzehn Lastkarren, siebzehn Rosse, siebzehn Elephant 
ten, siebzehn Goldplatteiqi (niskas), siebzehn Sklavinnen, siebzehn Ziege, 
siebzehn Schafe, siebzehn Kleider, siebzehnmal hundert Kiihe ^ 

^ Im TBr. I. 3. 6. 3 heisst es nur: saptadasa saptadasa dtyante. 

5* Die Uberlieferung einiger lautet : er gibt siebzehnmal hundert Kiihe, 
siebzehn mit Ochsen bespannte Lastkarren, siebzehn mit Rossen bespannte 
Wagen, siebzehn Elephanten, siebzehn Niskas, siebzehn Sklavinnen, 
siebzehn Pauken k 

^ Wer die „einigen’' sind, ist unbekannt, vgl. aber Sankh. XV. 3. 
12—15, wo nur, statt der siebzehn Sklavinnen, siebzehn Kleider 
genannt werden. 

6* Dies ist der iibliche (allgemein anerkannte) Vajapeya L 

^ So heisst er auch Sahkh. 1. c. 1 6. 

7* Jetzt der Kuruvajapeya ^ 

^ D. h. wie er unter den Kurus iiblich war.^ Der Name noch 
Sahkh. 1. c. 17 und Laty. VIII, 11. 18. 

8^ Bei diesem gibt er Tiere von jedcr Mtfersstufe, je siebzehn Stiick k 

^ Die Quelle ist Jaim. br. II. 194: vayasso (so meine Konjektur, 
cayasco die HS.) dadati; vayasso {vayasvo die HS.) va idam vihitam, 
prajapater va idam sarvam, prajapatya esa yajhah, prajapater evap-- 

Verh. Afd. Lctterkimde (Nicuwc Reeks) Dl. XXVI. D8 
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tyai; vayaso vayasas saptadasa saptadasa dadati u,s»w, Hir.: t;ai;aso 
vayasah ^aptadasani dadati, vgl auch Baudh. XL 1:63. 10, Sahkh. 
Lc. 17, ^ Die Altersstufen werden in Sutra 9 erklart. 

9^ Die Tiere der verschiedenen Altersstufen sind die einjahrige bis 
zu den fiinfjahrigen L 

WgL Bern. 1 zu V, 20. 15. 

10. Wenn beim Mittagsdienste die Daksinas zugewiesen sind, gibt 
er den mit den Formein angespannten Wagen ^ dem Adhvaryu 

^Vgl. XVIIL 3, 1^3, ^Beruht wohl auf SBr. V. 1, 4. 11, 

11. Das Ubrige ist gemeinsam L 

^ D.h, kommt alien Opferpriestern gleichraassig zu, 

12. Man stellt die Wagen vor dem Ahavaniya in einer nach Norden 
oder Osten gerichteten Reihe hin, 

13. Von diesen steht der mit den Formein angespannte Wagen im 
Siiden L 

^ Dies kann sich nur auf die erste in Sutra 12 erwahnte Moglich- 
keit beziehen, und nur dieses passt zu TBr. I, 3. 6. 5 : „Sie (d.h. 
die Wagen) fahren in ostlicher Richtung'’. 

14. Vor dem Agnidhrazelte nimmt ein Konigssohn Platz und schiesst 
von hier einen Pfeil siebzehn Schussweiten weit K 

^Er schiesst erst eine Schussweite, stellt sich dann dorthin, wo der 
Pfeil hingefallen war und schiesst zum zweiten Male, So macht er 
es siebzehnmal. Die Vorschrift beruht auf TBr. L 3. 6, 3. 

15. Wo der Pfeil zum letzten Male hinfallt, dort schlagt er eine 
feigenholzeme Meta als Endziel fiir das Wettrennen in den Boden. 


XVIII. 4. 


1. Nachdem er die vor dem Mahendraschoppen fallenden Hand- 
limgen verrichtet hatL stellt er den von wildem Reis angefertigten Caru 
uber dem er flussige Butter gegossen hat^ auf den Catvala hin ^ 


Y- hi' \ '^9^- 2- 17-18. ^Beruht auf 

X?V 7 - 206 ^' 17 1- 11 - 7: 169 . 2 oder Kath. 


2. Diesen behiitet der Konigssohn. 

3. Nachdem er in der Nahe des Catvala * ein wie eine Wagcnachse 
gestaltetes Stuck Holz in den Boden eingegraben hat, befestigt er an 

demselben ein von Feigenholz verfertigtes Wagenrad > mit siebzehn 
opeichen. 

I Catvala zu befestigen ist, beruht auf TBr. 
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4^ In der Nahe der nordostlichen Ecke der Mahavedi ^ bindet man 
siebzehn Pauken an* 

Wgk §Br* V* L 5. 6* 

5* Mit der Formel: „Visnu's Schritt bist du, Visnu's Tritt bist du, 
Visnu’s Ausschritt bist du'' ^ begibt sich der Opferveranstalter zum 
Wagen hin 

^ TS. L 7* 7* g* ^ Beruht auf TBr* L 3* 5* 4* 

6* Mit dem Verse: „Die zwei Seiten, die zwei Bugflachen an den 
beiden Seiten des Wagens, die dem rauschenden Winde folgen, der 
femhin schiessende, der mutige, der befliigelte, die hiniiberfiihrenden 
Feuer sollen uns hinuberfiihren" ^ beriihrt er die beiden Rader oder die 
beiden Seiten des Wagens* 

1 TS* I. 7* 7* g* 

7* Mit der Formel (d, h* wohl: nachdem der Adhvaryu die Formel 
gesagt hat) : „Fur Indra lasset den Laut ert5nen, den Indra machet den 
Sieg gewinnen, Indra hat den Sieg gewonnen" ^ schlagt man die Pauken ^* 

^ TS* L 7. 8* c* ^ Beruht auf TBr, L 3. 6*^ 2, der Wortlaut 
aber nach MS* I* 11* 6: 168, 7. 

8* Mit der Formel: „Auf Gott Savitr's Geheiss mochte ich durch 
den siegerringenden Brhaspati den Sieg erringen" ' besteigt der Brahman 
das feigenholzerne Wagenrad ^* 

^TS* I* 7* 8* a* ^Beruht auf MS* I* 11. 6: 168* 11. 

9^ Zu ihm sagt der Adhvaryu: „Singe den Gesang der Siegreichen" k 

^ Die Handlung ist in TBr* I* 3* 6* 2 impliziert, vgl* Pane, br* 
XVIII* 7* 12* Das vajinarn sama ist (vgl* Laty* V. 12* 14) Grama- 
geyagana XL 2* 30 (Samaveda, Calc* Ausg* Vol* L S. 882), ge- 
sungen auf SV. I. 435* 

10* Er ^ dreht das Rad, auf welchem der Brahman sitzt, dreimal nach 
rechts herum 

^ Nach Baudh* tut dies irgend ein Diener* • ^ avestayati TBr* I* 
3* 6* 1* 

IL Wahrend es herumgedreht wird, singt der Brahman das Saman L 

^ Der Wortlaut nach Jaim* br*: vavtamane gayati. 

12* Mit der Formel: „Auf Gott Savitr's Geheiss mochte ich durch 
den siegerringenden Brhaspati zum hochsten Firmament steigen" ^ ersteigt 
der Opferveranstalter den mit den Formeln angespannten Wagen ^* 

^ TS* I* 7* 8* b* ^ Die Handlung nicht in TBr* Nach anderen 
Quellen wird das Yajus vom Brahman gesprochen, wenn er das 
Rad ersteigt, so z* B* die MS* 

13* Die anderen beim Wettrennen beteiligten ersteigen die anderen 
Wagen* 

14-. Mit der Formel: „Ihr Renner, die Ihr den Sieg erringet, die Ihr 

D 8* 
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das Wettrennen laufen werdet, die Ihr im Wettrennen siegen werdet» 
beriechet dei^ Anteil des Brhaspati'’ ^ lasst er die beiden am Joche des 
Wagens des Opferveranstalters angespannten ^ Rosse, oder alle (drci) ^ 
den von wildem Reis verfertigten Caru beschnuppern ^ 

^ TS, 1 . 7. 8. o. ^ So {dhuryaa) Kath. XIV. 7 : 206 . 22. ^ So 

[asuan avaghrapayati) das SBr. (V. 1. 4 . 15 ). ^ Beruht auf TBr. 

L 3 . 6. 9 . 

15 * Mit der Formel: „Wischet cuch an Brhaspati's Anteil ab'' ^ 
schmiert er die fettige Substanz den Rossen auf die Niistern 

^ TS. I. 7 . 8. p*". ^ Nur Hir. hat, aber ohne den Teil des Spru- 

ches, dasselbe. In Man. 5 rs. flndet sich Ahnliches. 

16 ^ Nachdem er mit der Formel : „Sieghafte Peitsche, im Siege 
siegreich, mache die Rosse im Kampfe siegen" ^ die Peitsche ergriffen 

hat, besteigt der Adhvaryu den mit den Formeln angespannten Wagen 

und legt^ (neben dem Opferveranstalter stehend) mit der Formel: „Ein 

Ro.ss bist du, ein Hengst bist du, ein Renner bist du" ^ die Peitsche 

auf die sammtlichen Rosse. 

^ TS. I. 7 . 8. d. ^ samavaksinoti auch Hir., ksipati Baudh,, 
adhiksipati Man. 5 rs. ^ TS. l.c. e. 

174 Die anderen Wagen folgen diesem, ohne ihn zu iiberholen ^ 

^ Eig.: ohne ihm nahe zu kommen. Der Ausdruck auch bei Hir. 

184 Allen Wagen, wenn sie im Gange sind, spricht er die vier Verse 
nach ^ deren erster anfangt: „Laufet, ihr Renner, zu dem Sieg" 

^ Beruht auf TBr. I. 3 . 6. 5 . ^TS. I. 7 . 8. f— i. 

194 W^rend die Wagen im Gange sind, lasst er den Opferveran- 
stalter die „Ersiegungen" hersagen ^ : „Agni ersiegte durch das einsilbige 
(Versmass) die Stimme" u.s.w. 

^ Beruht wohl auf Kath. XIV. 7 : 206 . 14 . ^ TS. I. 7. 11. 

2O4 Wenn sie das Ziel crreicht haben, wenden sie sich nach Norden ^ 
und lassen die Wagen nach rechts (um die Meta) ^ wenden. 

^ Beruht auf TBr, I. 3 . 6 . 6 , ^ VgL Man. Srs.: tarn (sc. kasfham) 
pradaksinam krtva pratyayanti. 

21 . liber den zuriickkehrenden Wagen spricht er die vier ‘ Verse 
aus ; „Die tiichtigen Laufer” u.s.w. 

1 Beruht auf TBr. I. 3 . 6 . 5 . ^ XS. 1 . 7 . 8 . 

XVIIL 5, 

1. Nachdem cr, wenn die Wagen zuriickgekehrt sind’, mit dem Verse: 
„Zu mir moge kommen die Anregung der Kraft (vaja), zu mir Himmel 
und Erde die alles fordemden, zu mir sollen kommen Vater (Himmel) 
und Mutter (Erde), zu mir moge der Soma kommen, sodass ich nicht 
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vor der Zeit sterbe'* ^ eine Schmalzspende im Ahavaniya dargebracht 
hat, lasst er die Rosse den Caru von wildem Reis wieder beschnuppern ^ 
und schmiert die fettige Substanz auf ihre Niistern mit der Formel: ,Jhr 
Renner, die ihr den Sieg erringet, da ihr das Wettrennen zu ende ge^ 
bracht habt, wischet euch an Brhaspati's Anteil ab"' 

'Der Wortlaut nach MS, L IL 7: 169, 5, vgL KatL XIV. 7:206, 
19. 2TS, I, 7, 8, n, "Beruht auf TBr, I, 3. 6. 9.' "TS, L c. p, 

2f 3* Mit den zwei Formeln: „ Dieses euer Biindnis, das ihr mit Indra 
abgeschlossen habt, ist wahr gewesen (d.h, ist eingehalten worden). Ihr 
habt, o Baume ', dem Indra zum Siege verholfen, Werdet abgespannt’'^ 
bringt er entweder eine Schmalzspende zum „Abspannen'' der Pauken ^ 
dar, Oder er beriihrt bloss die Nahtstellen 

' Die Pauken sind ja von Holz verfertigt, ^ TS, I, 7, 8, q, r. 
^ Nach TBr, I, 3, 6, 9 macht er mit den Formeln die Pauken los, 
ahnlich §Br. V, 1, 5, 10, ^ Ubersetzung nicht sicher; seva konnte 

mit sevana gleichwertig sein, Talav, jedoch : sevah srksinah asyantah 
(die Mundwinkel der Rosse ?), Hir, hat, verdorben, sarvan, Vaikh, 
aber gleichfalls sevan. 

4^ Den beim Wettrennen Beteiligten iiberreicht er (d.h, wohl der 
Opferveranstalter) jedem ein Goldkorn ', 

' Beruht auf TBr, L 3. 6. 7. Zu ktsnala vgl. XIX. 21. 2 imd 
„Wunschopfer'' Bern. 209, 

5* Nachdem er diese zuriickgenommen hat, gibt er sie dem Brahman 
auch gibt er diesem einen goldnen, mit Honig gefullten Topf der aus 
einer hundert Manas schweren Platte verfertigt ist, 

' Beruht auf TBr. I. 3. 6. 7, ^ Der Madhusthala stammt aus MS, 

I, IL 7: 169. 12 oder Kath. XIV. 8: 207. 4; das eigne Brahmana 
des Ap, (TBr, I, 3, 3. 7) hat: madhoh putnam hiranyapatram, 

6* Zu diesem Zeitpunkte ,,treibt'' er das anlasslich des Mahendra- 
schoppens zu singende Lob „herbei'* (d.h, das erste Prsthastotra), 

7* Ehe noch dessen Prastava gesungen ist, legt der Opferveranstalter 
sich ein Tarpyakleid ' um mit der Formel : ,,Du bist die Eihaut des 
Baronenstandes'' 

' Das Wort tarpya wird verschiedentlich_ gedeutet, Nach Baudh. 
XXV. 34 : 270, 4 ist es entweder ein mit Ajya gesattigtes oder ein 
von Tipabast verfertigtes Kleid, Bhavasvamin zu Baudh. XL 10 
nennt es ein ajyena trptam vasah kauseyam ca (1. ua?). Also auch 
ein seidenes. Man, srs,: tarpyam ksaumam sarpisi paryastam abhy^^ 
ahjane ua, ^ TS. I. 7, 9, a®. Die Tatsache beruht auf TBr, I, 3. 7, 1, 

8* Mit der Formel: „Du bist die Geburtsstatte des Baronenstandes'' ' 
legt sich die Herrin des Hauses ein von Darbhagras verfertigtes Kleid um 

' TS, I. 1. 7, a'’. ^Aus TBr. I. 3. 7. 1 kann nur erschlossen 
werden (vgl. punaty evainam, nicht evainam), dass der Yajamana 
auch dieses Kleid sich umlegt, imd so wollte es denn auch Sallki 
(Baudh. XXII. 15: 138, 5), Dass es die Patm sich umlegt (so auch 
alle andefen Sutras), beruht auf §Br. V, 2, 1, 8, 
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9* Mit der Formel : ,,Ehefrau, komm, wir wollen den Himmel ersteigen \ 
redet der Opferveranstalter seine Gattin an 

'TS. L 7. 9. b^ ^Wortlich aus SBr, V. 2. 1. 10. 

10^ Diese erwidert: ,Ja, das wollen wiF' K 

'TS. Lc. bK 

IL Dreimal redet er sie an, dreimal erwidert sie ^ 

^ So nur noch Vaikh. 

12* Schliesslich sagt der Opferveranstalter : „Von uns beiden werde 
ich den Himmel ersteigen'’ K 
1 TS. L c. b^ 

13^ Nachdem er ^ mit den Formeln: „Der Sieg und die Anregung” ^ 
u.s.w. die zwolf ,,Siegesanregungsspenden" ^ im Ahavaniya dargebracht 
hat^, ersteigt der Opferveranstalter mit den zehn „Ordnungen'' genannten 
Formeln: „Die Lebensdauer soil durch das Opfer sich ordnen" u.s.w, ^ 
vermittelst einer Leiter ^ im Staubigen ^ den OpferpfahL 

^ Wohl der Adhvaryu? ^ TS. L 7. 9. c. ^ TBr. 1. 3, 7. 3 heissen 
sie vajaprasavTyani (neutr,). TS. I. c. d. ^ Beruht auf SBr. V. 2. 
1. 9 (wo nihsrayam), Hir. hat nihsrenya, Vaikh. adhiroha, vgL 
Bern. 6. ^ Der Ausdruck sarajase, dessen Bedeutung nicht ganz fest 

steht, stammt aus Pane, br. XVIII. 7. 11. Hir. hat rajasi , Vaikh.: 
dasabhih kalpaih sarajasi yupam adhirohena nabhyantam gatvB 
[adhitoha entspricht ,der nihsttm des Ap.). Talav. bezieht den Aus- 
druck auf den vom Wettrennen aufgewirbelten Staub: ajivajanot'^ 
ksiptarajasy (sic!) anuparate kale. 

14. Wenn er die Spitze errcicht hat, fliistert er die Formel: „Wir 
sind zum Himmel, zu den Gdttern gegangen, wir sind unsterblich ge- 
worden, wir sind die Kinder des Prajapati geworden" K 
’ TS. L 7. 9. e. 


15. Mit der Formel: „Mit Nachkommenschaft ich, die Nachkom- 
menschaft mit mir, mit Wohlstand ich, der Wohlstand mit mir (einige 
sich)” ^ blickt er nach seiner Wohnung hin 

^ TS. I. 7. 9. f. ^ Nach SBr. blickt er auf die Di^as, nach Baudh. 
und Vaikh. auf ^,diesen Raum (d.h. auf die Erde). Hir. stimmt mit 
A^ iiberein. Talav. deutet gvhan hier als patnTmt vgl. Bern. 2 zu 


16. Auf ihn heften ^ (vier) VaiSyas ^ oder die vier Hauptpriester, von 
A^vatthablattern verfertigte 2 , mit Asche^ oder Salzsthcken ^ oder mit 
diesen beiden Substanzen ^ gefiillte Tiiten ^ die sie an langen Bambus- 
staben angebunden haben^, nach jeder Himmelsgegend ^ 


yielleicht „schleudern Das TBr, hat: ^sie schlagen ihn, 
(P^hnanff); Apastambas arpayanti beruht auf MS. I. 11. 
a XIV. 8. 2 So nach SBr. V. 2. 1. 17. ^So 

s’m * t n xzr konnte aus TBr. herausgelesen werden. 

Nach Baudh. XL 12: 81. 1, vgl 66. 2 werden siebzehn Tiiten 
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gebraucht, die so zu verteilen sind: 5, 5, 4, 3. ^ Dies nur in Ap,, 

Hir*, Vaikh* Dass es die Mahartvij*s tun diirfen, ist nur aus den 
Sutras bekannt. 

17^ Im Osten der Adhvaryu mit der Formel: ,tFur die Speise dich"' ^ 
im Siiden der Brahman: „Fur die Nahrung dich'' ^ im Westen derHotr: 
,,Fur den Sieg dich^' ^ im Norden der Udgatr: ,tFur die Ersiegung 
dich'' K 

^ TS, L 7. 9, g. 

18^ Sie zielen nach seinem Mund (Gesicht) K 

^ Nach TBrJ. 3* 7. 6 auf das Haupt* 

19^ Jedem^ der ihn triflFt, wendet er sich zw 

20^ Er steigt wieder hinab mit der Formel: „Diese (Erde) ist dein 
Reich; fiir Mitra, zur Stiitze, zum Halt, fiir die Saat, fiir die Sicherkeit, 
fiir den Wohlstand'' K 

^ Das Yajus zum Teil Vaj* S., zum Teil TS. (VIL 1. ILe). Hit*: 
f^am te tan mitraya yantasi yamano dhavtasi dharuno krs^atu.s.w* 
(vgL TS. L c. d). Ahnlich Vaikh*; Man. 5rs. verwendet: yantn tad 
yantry asi yamant dhartry asi dharuna (sic) krsyai tva ksemaya tva, 
vgL MS. IL 8. 3: 109. 1. Jedenfalls wird die Erde angeredet. 

XVIIL 6. 

21t L Nachdem der Adhvaryu vor dcm Opferpfahle ein Ziegenbocks- 
fell mit dem Nackenteil nach Osten und der haarigen Seite nach oben 
hingebreitet und auf dasselbe Gold (d.h. eine goldne Platte) im Gewichte 
von hundert Manas ^ gelegt hat, setzt der Opferveranstalter mit der 
Formel: „Die Unsterblichkeit bist du'' ^ den rech ten Fuss auf dieses Gold k 

'Beruht auf TBr. I. 3. 7. 7. ^TS. I. 7. 9. h«. 

2^ Den linken Fuss auf das FelP mit der Formel: „Das Gedeihen 
bist du, die Fortpflanzung bist du'" 

^ So nur noch Baudh. Hir. Vaikh. ^ TS. 1. c.^* 

3> Von diesem Felle her ersteigt er eincn Sessel k 

^ Beruht hauptsachlich auf SBr. V. 2. 1. 22. 

4. Wahrend er diesen ersteigt, spricht der Adhvaryu iiber ihm die 
Formel: „Ersteige den Himmel als Schemel. Wenn du diesen erstiegen 
hast, so blicke umher als Alleinherrscher iiber die Menschen'' k 

^ Das Yajus ist mu: aus Hir. (wo edhi am Schlusse) und Man. 
srs. bekannt: divam pvosthanTm atoha tarn amhya prapasyet\ekata 
manusyanam krsyai ksemaya tayyai posaya tva. 

5* Mit den sieben Versen ^ bringt er die ersten ^ sieben Speiseopfe- 
rungen dar, 

^ Nl. TS. I. 7. 10. a— g. ^Deutet auf XVII. 19. 3. Das Ganze 
beruht auf TBr. I. 3. 8. 1. 
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6. Zur Zeit des Mahendrastotra ^ wird der Opferveranstalter in der 
Weise wie dies beim Ritual der Hochaltarschichtung geschieht, begossen 
(besalbt) 

^ Genauer Hir.: nachdem er das mit dem Schoppen korrespon- 
dierende Stotra ^herbeigetrieben'' hat (tasya stotram upakrtyabhisin^ 
cati). ^ VgL XVIL 19. 5 — ^10. Nur die Tatsache, nicht die genaue 
Zeitangabe, in TBr. L 3. 8. 2. 

7* Wenn beim Mittagsdienste nach der mittleren Ukthyarunde ^ das 
mit dem Sastra des Brahmanacchamsin korrespondierende Lob ^ ,,herbei- 
getrieben'" ist, schlachtet man die letzten Opfertiere, das fiir Sarasvat 
bestimmte und die anderen 

'Vgl. CH. § 206. 2 Das 3. Prsthastotra. ^Vgl XVIIL 2. 15, 

8* Die Netzhaute dieser Opfertiere werden nicht beschmalzt ^ 

^ Wie sonst geschieht, vgl. VII. 20, 9, 

9^ Nachdem er die Netzhaut des Sarasvattieres geopfert hat, opfert 
er die Netzhaute der samtlichen anderen Tiere, zusammen davon ab- 
schneidend ^ 

^ Weil diese alle einer einzigen Gottheit (dem Prajapati) geweiht 
Sind, vgl, TBr, 1. 3. 4, 5, 

10^ Nachdem er mit dem anlasslich des fiir Sarasvat bestiramten 
Opfertieres darzubringenden Opferkuchen vorgegangen ist, geht er mit 
dem Caru von wildem Reis vor. 

IL Deren ^ Svistakrt und Ida jedoch sind gemeinsam. 

^ Nl, des Pa^upuroda^a und des Brhaspaticaru, 

12^ Die vier Hauptpriester geniessen die Uberreste der Opfergaben. 

13> Man geniesst den Rest der Opfergaben in der Agnidhrahiitte. 

14^ Zu diesem Zeitpunkte oder zur normalen Zeit ' geht er mit den 
fiir die Gotter bestimmten Stricken derjenigen Opfertiere vor, deren 
letztes das fiir Sarasvati bestimmte ist^ anfangend mit der Unterredung 
und abschliessend mit der Ida 

^ Da Hir, pasukale hat, ist damit der Nachmittagsdienst (vgl. C.H, 
§ 226) gemeint, ^Also die XVIIL 2, 12 genannten (satasvaty'- 
ottamaya pracaratU TBr, I, 3, 4, 5); zu den andern vgl. XVIIL 7, 
10. ^ Also von VII. 23, 3. b bis 26, 7. 

15+ Nachdem er mit dem SodaSinschoppen vorgegangen ist ^ giesst 
er die Becher, den des Hoti: zuerst, mit Soma voll und treibt das Stotra 
des Brhat^ herbei* 

. ^ SV, IL 975^ 

977 auf der Brhatsingweise gesungen (Uhyagana III, 1. 15, s, Sama- 
veda, ed. Calc, voL v. S. 470), vgl. Pane. br. XVIIL 7. 13. 

16+ Wenn die Zeit gekommen ist, mit diesem Schoppen vorzugehen, 
nimmt der Adhvaryu den Becher des Hotr, die Becheradhvaryus nehmen 
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ihre Becher* Die anderen Opferpriester nehmen die siebzehn Somaschoppen^ 

^ Welche nach XVIIL 2, 3 geschopft sind und seit ib* 9 bereit 
stehen* 

17. von den Suraschoppen nimmt der Pratiprasthatr den ersten der 
Reihe, die beim Wettrennen Beteiligten nehmen die anderen (sechszehn) 
Suraschoppen L 

' VgL XVIIL 2. 4. — TBr. L 3. 3. 7 : ,,Den beim Wettrennen 
Beteiligten bringt man die Suraschoppen'', 

XVIIL 7. 

L Der Adhvaryu begibt sich mit der Form el: ^Vereiniger seid ihr, 
vereinigt mich mit Gutem" ^ mit den Somaschoppen in ostlicher Richtung 
der Pratiprasthatr mit der Formel: ,,Trenner seid ihr, trennt mich vom 
Bosen" ^ mit den Suraschoppen in westlicher Richtung 

' TBr, L 3, 3, 6. ^ Der Adhvaryu begibt sich mit seinem Graha, 

von den andern begleitet, die jeder den ihrigen tragen. Die Hand- 
lung ist in TBr, L c, 7 angedeutet, 

2. In der Nahe des Ahavamya stellen sie sich mit den Somaschoppen, 
in der Nahe des Marjaliya mit den Suraschoppen hin, 

3. Er geht mit den Somaschoppen vor L 

^ D, h, aus diesen wird in der gewohnlichen Weise libiert, 

4. Nach jedem Vasat- und jedem zweiten Vasatruf werden die Sura- 
schoppen geschiittelt* 

5. Mitgeteilt ist der Trinkspruch des Soma L 

^ VgL XIL 24. 7 fgg. 

6. Er bringt in demselben die Anderung an: „von dir, die du die 
Viraj als Metrum hast". 

7. Den Opferpriestern bringt man die abzuschneidenden Stiicke der 
den Maruts geopferten Kuh und die Somaschoppen, den beim Wett- 
rennen Beteiligten die nicht abzuschneidenden Stiicke ' dieser Kuh und 
die Suraschoppen 

' VgL VIL 25. 6. ^ Beruht auf TBr. 1. 3. 8. 4 (1. 3. 3. 7). 

8. Diese (d. h. die beim Wettrennen Beteiligten) geniessen diese 
(ihnen gebrachten Teile der Kuh und die Suraschoppen) an der siidost- 
lichen Ecke der Mahavedi, nachdem sie sich dariiber gebalgt haben L 

^Beruht auf TBr. I. 3. 8. 4: „Die Wettlaufer balgen sich: zur 
Erhaltung des Mutes"; Talav. umschreibt vimathtkrtya durch acchu 
dyachidya : „einander die Stiicke aus den Handen reissend". Baudh. 
(XL 10: 79. 1 fgg.) gibt die folgende merkwiirdige Darstellung 
dieses Vorganges: „Dann sagt er: „Ihr Wettlaufer, geht den Weg 
der Daksinas entlang und setzt euch bei der rechten Hiifte (d.h. 
der s. w. Ecke der Mahavedi) hin. Ihr Marutas, geht vor dem 
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Ahavaniya herum und setzt euch bei der siidlichen Schulter (d,h. 
der n. o, Ecke der Mahavedi) hin'\ Hier schliesst man die beiden 
Gruppen^ jede durch eine Hiitte ein ... Nun bringt man die Sura- 
schoppen den Wettlaufern. Diese trinken die Sura sich ergotzend, 
in ausgelassener Stimmung. Zu diesem Zeitpunkte legt er auf Pala- 
^ablattern den von der Marutkuh nicht abzuschneidenden Teil 
zwischen die beiden bin. Unter lautem Geschrci balgen sie sich 
daruber'\ Zu vergk ist MS. L 11. 9: 170. 17—21, Nach dem 
Karmantasutra (Baudh. XXV, 34 : 270, 2) sind mit den Wettlaufern 
die Sutas und Gramams, mit den Marutas die Ksattrs und Sam'- 
grahitrs gemeint, 

9^ Vom Hocker der Biiffelkuh isst der Konigssohn ^ oder der Behiitcr 
des .desten'" Schoppens ^ oder der Behiiter des von wildem Reis berei- 
teten Cam, Oder er isst den H5cker ganz nach alien Somalibationen 

1 Vgl, XVIIL 3, 14. 2 Vgl, XII, 16. 4, ^ Das Ganze, besonders 
die letzte Zutat, ist nicht ganz deutlich. Quelle ist MS. (I. 11, 7: 
169, 12) oder Kath. (XIV. 8: 207, 5), wo kakabho, Hir. hat wie 
Ap. , . . naivaragopo va prasnaty ubhau va sarvam va kakudam. 
Man, jgrs,: kakubhe (Dual!) pratihitaya mukhyam (ca?) sutagra'^ 
hanatn. 

10+ Zu diesem Zeitpunkte geht er mit den fiir die Gotter bestimmten 
Stiicken derjenigen Opfertiere vor, deren erstes das fiir Sarasvat be- 
stimmte ist L 

'Vgl, XVIIL 2. 13, 

11+ einer Wildnis des Opfers geht man vot\ so wird in der 

heiligen Uberlieferung gelehrtL 

' Pane, br, XVIIL 6, 24 : „In einer Wildnis des Opfers schliesst 
er (d, h, der Vajapeya) aW\ so sagt man, Er unternimmt die Ukthas, 
(geht) iiber den SodaSin hinaus, erreicht aber nicht die Nacht (d,h. 
die iiberaachtige Feier, den Atiratra),'' Diese von Ap. erwahnte 
Sruti hat nur dann einen Sinn, wenn man hinzu denkt: ,.wenn man 
es so (wie in Sutra 10 gesagt ist) macht,'". 

12t 13+ Darum, wenn die Nachopfer verrichtet und die OpferlofFel 
auseinander gehoben worden sind L dann soil man mit diesen (fiir die 
Gotter bestimmten Stiicken der Prajapatitiere) vorgehen, Er mache es 
aber nicht so; das Opfer geht schieL wenn man es so macht. Deshalb 
gehe man mit den Netzhauten der anderen (d, h. der fiir Prajapati be- 
stimmten Tiere) vor zugleich mit denen der erstereut und mit den 
Opfergaben (d,h* mit denTeilen der Tiere) zugleich mit deren Opfergaben’^ 

' D, h, nachdem man das Opfer der daivatani der ersteren Opfer- 
tiere beinahe (bis zu VIL 27. 5, vgl, IIL 5, 3) absolviert hat, also 
in Anschluss ai^ XVIIL 6,14, ^Nach dieser anderen Moglichkeit 
werden die Vapas zugleich mit denen der ersteren Tiere, vgl, XVIIL 
6, 9, dargebracht, das Havis zugleich mit XVIIL 6, 14, - — Das GanZe 
beruht (zum grossten Teil auch der Wortlaut) auf SBr. V, 1, 3, 13— 14, 

14+ Damit ist die Darstellung des Vajapeya zu Ende gefiihrt. 
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15^ Nachdem er dieses Opfer verrichtet hat, verrichte er die Sautra- 
mani ^ oder er opfere einen fiir Mitra und Vanina bestimmten Quark. 

^ Beruht vielleicht auf SBr. XIL 8. 2. 2. ^ Vielleicht nach §Br. 
XIL 9. 2. 12. 

16+ Solange er lebt, erhebe er sich vor niemandcm von seinem Sitz k 
1 Beruht auf Pane. br. XVIII. 6. 12, TBr. I. 3. 9. 2. 

17^ Oder ^ er verrichte den Brhaspatisava als Pratyavarohanlya. 

^ Wenn man mit zwei Hss. va vor yajeta liest, so lautet die 
Ubersetzung : „Er verrichte (nach Ablauf) entweder den Brhaspati- 
sava oder den Pratyavarohanlya"'. Ich bin unsicher dariiber welche 
Lesart die rechte ist. Vom Pratyavarohanlya ist bis jetzt nur der 
Name bekannt. Er wird nur im Vadhulasutra ausfiihrlich und zwar 
als Catustoma-agnistoma beschrieben, vgl. Acta Orientalia IV, S. 168. 
Nach Baudh. XI. 13 s. f., Laty. VIII. 11. 14 und Masakakalpa 
(Arseyakalpa IV. 7. e. am Ende) bildet er einen Anhang zum 
Vajapeya. Talav. : pratyavarohanam yadi karoti tada brhaspatisavena 
yajeta. 

18+ „Er wird einer der mit einem weissen Sonnenschirm versehen ist" 
so wird in der heiligen Uberlieferung gelehrt h 

^ Dasselbe haben Hir. und Vaikh. Die Sruti ist nicht nachweisbar. 


Der Rajasuya: die Konigsweihe 
Ubersicht 

Der Rajasuya, welcher vier Ekahas und einen Ahina umfasst, erstreckt 
sich nach Apastamba iiber drei Jahre und einige Tage. Er fangt einen 
halben Monat vor Phalgumvollmond mit dem Pavitratage an ; wahrend 
des dann folgenden Jahres werden die Ter tialopfer verrichtet; im zweiten 
Jahre findet die Hauptfeier, die Salbung, statt, und in den letzten zehn 
Tagen dieses Jahres der Da^apeya und was zu ihm gehort. Dann kommt 
im dritten Jahre das Agnihotraopfer, endlich zu Anfang des vier ten 
Jahres die letzten Somatage. 

Zweek und Opferlohn, XVIII. 8. 1^ — ^9. 

Der erste Somatag (Pavitra), XVIII. 8. 3. 

Am 1. und 8. darauf folgenden Tage die Istis fiir Anumati, Aditi. 

U.S.W., XVIII. 8. 10^9. 3. 

Die Caturmasyas, XVIIL 9. 3—5. 

Indraturiya- Pancedhmiya- und Apamargaspenden, XVIIL 9. 6—20. 

Devikahavisspenden, das aus dreien zusammengesetzte Havis, Opfer 

an Agni vai^vanara und Varunaspenden (nach T^av. an einem 

Tage), XVIIL 10. 1-11. 

Die Opfergaben der Ratnins, XVIIL 10. 12- — IL L 
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Die als Diksaniya-isti geltende Opfergabe fiir Mitra und Brhaspati. 
XVIIL U. 2-23. 

Der zweite Somatag : die Salbungsfeier, XVIIL 12, 1 (vgl. 11. 7) 

- 20 . 6 . 

Die Ausrufung zum Konig, XVIIL 12. 6 — ^20. 

Das Schdpfen des Wassers zur Salbung, XVIIL 12. 13^ — ^13. 22. 
Die Ausstattung des Opferveranstalters und das Besteigen des 
Sessels, XVIIL 14. 1-15. 7. 

Die Salbung (Begiessung), XVIIL 15. 8^ — 16, 16. 

Der Scheinbeutezug, XVIIL 17. 1 — 18. 4. 

Das Wiirfelspiel XVIIL 18. 5 - 19. 8. 

Die Rezitation der Episode des Sunah^epa, XVIIL 19. 10—14. 
Opfer an die Maruts und die Allgotter, XVIIL 19. 15—17. 
Abschluss des Somatages, XVIIL 20. 1—6. 

Die Samsrpopfergaben, XVIIL 20. 7—10. 

Der dritte Somatag: Da^apeya: XVIIL 20. 11—21. 7. 

Die disam avestu XVIIL 21. 8—11. 

Das Opfer der zwei Tiere, XVIIL 21. 12 —15, 

Die Opfergaben der Satyadutas, XVIIL 21. 16 — 22. 4. 

Die sechs ptayujam /zayfsspenden, XVIIL 22. 5—8. 

Der vierte Somatag: Ke5avapaniya, XVIIL 22. 9—11. 

Der fiinfte Somatag: die zweitagige Vyustifeier, XVIIL 22. 12- — 17. 
Der sechste Somatag: ksatrasya dhrtu XVIIL 22. 18—19. 

Schluss, XVIIL 22. 21. 


XVIIL 8. 

L Ein Konig, der den Himmelsraum zu erreichen wiinscht L verrichte 
den Rajasuya. 

' So auch Hir.; Quelle unbekannt. 

2* Hunderttausend Kiihe sind der Opferlohn L 

^ Vielleicht nach Sankh. XVL 16. 19. Die Angabe wird in Sutra 
4 specifiziert. 

3+ Ein in fiinf Tagen zum Abschluss kommender ^ Agnistoma ist der 
.erste Tag. 

^ Also ein Ekaha mit vier vorangehenden Tagen : einem Diksatag 
und drei Upasadtagen. Ahnlich Hir. Nach Baudh. gehen diesem 
einleitenden Tag {ptayanTya) drei Diksa- und drei Upasadtage voran, 
am siebenten Tage flndet die Kelterung statt. Dieser Tag wird auch 
als Pavitra bezeichnet. 

L Bei der Pavitrafeier ^ gibt er fiinftauscnd Kiihe, bei der Salbungs-' 
feier ^ dreissigtausend, bei der Zehntrunksfeier ^ dreissigtausend, bei der 
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Haarschurfeier ^ zehntausend, bei der zweitagigen Vyusti ^ zwanzigtausend, 
bei der Ksatrasya dhrti ^ fiinftausend 

' Vgl Bern, zu Sutra 3 . 25 XVIIL 12. 1 fgg. ^ S. XVIIL 20. 
11 fgg. " S. XVIIL 22. 9-1 L ^ s. XVIIL 22. 12-17. ^SXVIIL 
22. 18 ^ — ^ 19 . ^ Das gibt zusammen die in Sutra 2 erwahnten hun-* 

derttausend. 

5 t 6. Oder aber viertausend bei der Salbungsfeier, die anderen Tage 
Sind jeder mit tausend verbundcnL 

^Also der Reihe nach: 1000, 4000 , 1000, 1000, 2000, 1000, 

7 . Es lautet ein Brahmana der Rgvedins: „Er gibt dreihundertund- 
sechzigtausend Stiick’' L 

^ Das Brahmana ist nicht nachweisbar. 1 st sastitvini satani mit 
tnni sastisatani gleichwertig ? 

8 f 9 . Er fiihre die Daksinakiihe so voriiber, dass seine (d.h. des Raja- 
suya) Tage ihre eigne Zeit bekommen. Den Rest weist er an L 

^ Dieser Passus wird von Talav. so erklart : daksinatinayanakale 
yatha pradhanotkarso ma bhud iti tathatinayanam ; evatn tad uktam 
bhavatu dasa va vimsatim vatinTya sista [ny] anyatra kvacin nidadhati. 
Wenn die grosse Menge der Kiihe an jedem Tage nach dem Ritus 
vorubergefiihrt wiirden, bliebe kaum oder gar nicht Zeit iibrig um 
das Opfer zu verrichten. Er fiihrt also nur einen Teil voriiber, die 
iibrigen Kiihe weist er an. 

10 . An den folgenden Tagen ^ verrichtet er die acht Istis, jeden Tag 
eine, deren erste die der Anumati geltende ist 

^ Unmittelbar nach der XVIIL 8. 3 erwahnten Feier. 2 1. Tage 

also (vgl. TS. 1 . 8. 1) bringt er einen achtschiisseligen Opferkuchen 
der Anumati dar, am 2. Tage einen Caru fiir Aditi u.s.w., vgl. 
Bern. 1 zu XVIIL 9 . 3 . — Nach der Behandlung der fiir Anumati 
bestimmten Opfergabe werden XVIIL 9 . 3 die anderen Istis erwahnt. 

11 . Beim Zermahlen des fiir die Opfergabe an Anumati bestimmten 
Reises lasst er hinten und links (einigen Reis) hinabfallen. 

\ 2 ^ Aus dem Teil, welcher hinter der Samya ^ hinabfallt, wird ein 
einschiisseliger fiir Nirrti bestimmter Opferkuchen bereitet 2. 

Wgl. 1 . 21 . 3 . 2 Beruht auf TS. 1 . 8. 1 . 1, TBr. L 6. 1. 1. 

13 . Den nach links (oder nach Norden) hinabgefallenen Reis opfere 
er, nachdem er in nordlicher Richtung fortgegangen ist und einen 
Ameisenhaufen aufgewiihlt hat, vermittelst einer Muschel mit der Formel: 
„Hier opfere ich die erbliche Krankheit des Soundso aus dem Geschlechte 
Soundso hinweg'' in den Ameisenhaufen. Dann sperre er den Ameisen- 
haufen mit der Formel: „Hier sperre ich die erbliche Krankheit des 
Soundso aus dem Geschlechte Soundso"' mit eben dieser Muschel L 

^ Alles — nur nicht die Muschel, die nur noch in Hir. vorkommt, 
w^rend das M^. ^rs. den Ameisenhaufen mit einer Erdscholle 
sperrt — beruht auf Kath* XV. 1 : 210. 2 fgg. (vgl. MS. 11 . 6, 1 : 64 . 5 ). 
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14. Nach einigen ^ opfert er vermittelst eines Ameisenhaufens ^ und 
spent das Geopferte mit dem Ameisenhaufen. 

^Wer^die „einigen'' sind, ist nicht nachweisbar. ^ Die Ausfuhr- 
barkeit ist nicht einleuchtend ! 

15. Nachdem er den Anumatikuchen auf die Vedi hingestellt hat, 
geht er mit dem Nirrtikuchen vor K 

^ Dass zuerst der Nirrtikuchen geopfert wird, beruht auf TBr. 

L 6. 1. 1. 

16. Nachdem er mit der Formel: „Vergehe, svaha! die Opferspende 
gerne entgegennchmend'' ^ eine Schmalzspende in den Garhapatya aus- 
gegossen hat, entnimmt er dem Daksinagni ein an einer Seite brennendes 
Scheit 

^TS. L 8. 1. 1, dazu TBr. L 6. L 1—2: „Wenn man, ohne 
vorher im Garhapatya geopfert zu haben, hingehen wiirde, so wiirde 
Agni zu Rudra werden und, hinter Adhvaryu und Opferveranstalter 
hergehend, sie toten. Durch die Formel beschwichtigt erihn, sodass 
weder Adhvaryu noch Opferveranstalter Schaden erleiden’'. Ich 
hake es fiir wahrscheinlich, dass die urspriingliche Fassung des 
Yajus war: vthi svam ihutim jusanah: „Geniesse die fiir dich selbst 
bestimmte Spende gerne annehmend’’, vgl. AS. VL 83. 4, ^ Nach 

TBr. I. 6. 1. 2: „man geht hin mit einem an einer Seite brennenden 
Scheite". 

17. Darauf begibt er sich in siidwestlicher Richtung, legt das Scheit 
auf eine von Natur salzhaltige Stelle oder in einen Riss im Boden, legt 
Brennholz dazu ^ und opfert darin, vermittelst der beiden Daumen oder 
vermittelst zweier Visramsikaabsatze, mit der Formel: „Dies ist dein 
Anteil, o Nirrti. Du Gute, du bist reich an Opfergaben. Erlose diesen 
von der Bedrangnis’' den fiir Nirrti bestimmten Opferkuchen ganz 

1 Beruht auf SBr, V. 2. 3. 3. ^TS. L 8. L 1, vgl. AS. VI. 84. 
3. ^Alles beruht auf TBr. I. 6. 1. 3, nur die Bestimmung, dass 
der Kuchen ganz geopfert wird, finde ich in keinem Brahmana 
erwahnt. Die zwei Absatze der Visrarnsika nach MS. II. 6. 1 : 64. 
3 oder Kath. XV. 1: 210. 1. Uber dieses Gewachs ist weiter nichts 
bekannt; es kommt auch Baudh. XXII. 16: 139. 19 und Baudh. pi. 
su. I. 4 : 8. 4 vor, hier unter den Gewachsen, die vorher von der 
Verbrennungsstelle zu entfernen sind. Das Wort gemahnt an 
visramsate „auseinanderfallen’'. Dass, wie Talav. erklart, die beiden 
Zeigefinger damit gemeint seien, ist wohl falsch. 

18. Opferlohn ist ein schwarzes Kleid mit schwarzen Fransen k 

^Beruht auf TS. 1. 8. 1. 1 und TBr. 1. 6. 1. 4. Zu ktsnatEsa 
vgl. Baudh. XXVI. 1. 271, 5. 

19. Ein schwarzes Kleid mit ausgefransten Enden ^ nach einigen 

^ Das Wort bhinnanta bedeutet tatsachlich wohl dasselbc wie 
krsnatusa, ^Die Kathas (Kath. l.c. 210. 2) oder Manavas (MS. l.c. 
64. 5). 

20. „Sie kehren zum Opferplatz zurtick ohne umzublicken ; um sich 
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XVIIL 9. 

L Nachdem er nach seiner Riickkehr mit der Formel: „Svaha* HuL 
digung dem, der dieses getan hat** ^ eine Schmalzspende ins Garhapatya^ 
feuer geopfert hat» geht er mit dem Opferkuchen fiir Anumati vor (d,h. 
er bringt ihn dar) 

^TS* L 8* L IL cakara konnte auch L Person sein, vgL AS. VL 
83. 4 : svaha manasa yad idam juhomu ^ Das Ganze fast wortlich 
aus TBr. I. 6. 1. 4. 

2^ Opferlohn ist eine Milchkuh. 

^ Beruht auf TBr. I. 6. 1. 5. 

3+ Nachdem er hintereinander Tag fiir Tag diejenigen Opfer ver-- 
richtct hat, deren erstes der Caru fiir Aditi ist b beginnt er die Tertiab 
opfer 

^ Es sind dies die folgenden sieben Opfergaben: 1. Caru fiir 
Aditi; 2. elfschiisseliger Opferkuchen fiir Agni und Visnu; 3. 
elfschiisseliger Opferkuchen fiir Agni und Soma; 4. elfschiiseliger 
Opferkuchen fiir In dr a (nach TBr. 1. 6. 1. 7, das sich hier dem 
Kath. anschliesst (und von der TS. abweicht !), fiir Indra und Agni); 
5. achtschiisseliger Opferkuchen fiir Agni und saure Milch fiir 
Indra; 6, zwolfschiisseliger Opferkuchen fiir Indra und Agni, 
Caru fiir die Visvedevas, Caru von Syamaka fiir Soma (diese 
drei Gaben, die der Agrayanesti, vgl. VI. 29. 20, zusammen an 
einem Tage) ; 7. Caru fiir Sarasvati, Caru fiir Sarasvat. Diese 
sieben, mit dem ersten fiir Anumati bestimmten zusammen, bilden 
die oben, XVIIL 8. 10, erwahnte Achtzahl. Dass sie eineAchtzahl 
bilden, beruht auf TBr. 1. 6. 1. 11. ^Zu den Caturmasyas an 
dieser Stelle vgl. SBr. V. 2. 3. 10. 

4* Diese opfert er ein Jahr lang ^ 

^ Er verrichtet also das Vaisvadeva, Varunapraghasa und Saka-^ 
medha jedes zu seiner Zeit. 

5^ Er fiigt das Sunasirlyatertialopfer nicht bei L 

^ Diese Vorschrift (auch bei Hir.) besagt, wie es scheint, dass das 
SunasMya gerade ein Jahr nach dem Anfange der Caturmasyas 
stattflnden soli : am Phalgunavollmond. Talav.: dvyahadayo masanta 
vikalpa bhavanti, na ca trisu catursu masesv eva niy amah {vgh'Vlll. 
20. 1); agaminyam phalgunyam pantnamasyam sunasTviyena etc. 

6* Dann verrichtet er das vier Opfergaben umfassende Indraturiya^- 
opfer (d.h. die Isti, bei welcher die Gabe an Indra die vierte ist) L 

^ Beruht auf TBr. I. 7. 1* 3. 

7. Sie umfasst cinen fiir Agni bestimmten achtschiisseligen Opfer-' 
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kuchen, einen fiir Rudra bestimmten aus Gavidhukasaat (Coix barbata) 
bereiteten CarUt saure Milch fiir Indra und einen fiir Varuna bestimmten 
von Gerste bereiteten Caru k 
' TS. L 8. 7, b. 

8* Eine zuggewohnte Milchkuh ist Opferlohn k 
' TS, 1. c, 

9^ Er bringe dieses Opfer (auch unabhangig vom Rajasuya) fiir einen 
dar, dcr einen Nebenbuhler hat, oder fiir einen, dem er freundlich ge^ 
sinnt ist k 

^ Beruht auf MS. IV. 3, 4: 43. 4. 

10^ In der Nacht, die noch zu demselben Tage gehort, verrichtet er 
das Pahcedhmiya (d.h. das auf fiinf Scheite zu verrichtende Opfer) k 

^ TBr. L 7. 1.5 wird dieses Opfer als pancavattTya, SBr. V. 2. 

4. 4 als pancavatiya bezeichnet. Baudh. Hir. Man, 5rs. wie Ap. 

Vielleicht entstammt der Name einem verlorenen Teile des Kathaka. 

11. Nachdem er den Ahavanlya in vier Teile, den Himmelsrich- 
tungen nach, auseinander geschoben ^ und in der Mitte dieser vier Scheite 
ein fiinftes angebracht hat, legt er den Scheiten gesondert Brennholz 
bei, schopft fiinf Sruvas Schmalz in die Juhu und opfert mit den Formeln : 
„Die vorne sitzenden Gotter, deren Fiihrer Agni ist, die das Rak§as 
totenden, sollenuns schiitzenund fordern. Diesen Huldigung, diesen Svaha T' 
auf das ostliche Scheit. Mit der Formel: „Die siidlich sitzenden Getter, 
deren Fiihrer Yama ist” u.s.w. auf das siidliche. Mit der Formel: „Die 
westlich sitzenden Gotter, deren Fiihrer Savitr ist” u.s.w, auf das west^ 
liche, Mit der Formel: „Die nordlich sitzenden Gotter, deren Fiihrer 
Varuna ist” u.s.w. auf das nordliche. Mit der Formel : „Die oben sitzenden 
Gotter, deren Fiihrer Brhaspati ist” u.s.w. ^ auf das fiinfte Scheit. 

^ Ist vyuhya zu lesen? Vgl. Sutra 12 und SBr. V. 2. 4. 4. ^ Die 

Formeln TS. I. 8. 7. c. 

12^ Mit der Formel: „Zusammengeschobcn ist das Rak^astum, ver- 
streut ist das Raksastum, hier verbrenne ich das Rak§astum” ^ schiebt er 
die vier Scheite auf das mittlere hin legt einmal Brennholz dazu, 
schopft wieder fiinf Sruvas Schmalz in die Juhn und bringt dann die 
(in der Sarnhita) folgenden Spenden dar, nl. mit den Formeln : „Dem 
das Raksastum erschlagenden Agni, sv^a ! Dem das Raksastum erschla** 
genden Yama, svaha! Dem das Raksastum erschlagenden Savitr, svaha! 
Dem das Raksastum erschlagenden Varuna, svaha! Dem das Rak^stum 
erschlagenden, Verehrung empfangenden Brhaspati, svaha !” 

^ TS. I. 8. 7. d. 2 Beruht auf §Br. V. 2. 4. 6. ^ TS. 1. c. e. 

134 Ein mit zwei Rossen und einem Seitenpferd bespannter \Vagcn ' 
ist der Opferlohn, oder ein mit fiinf Rossen bespannter 2 , 

^ So nach TS. L 8. 7. f. 2 So nach MS. 11. 6. 3 oder Kath. XV, 2. 
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14. Die Isti bringe (auch unabhangig vom Rajasuya) dar, wer sich 
vor Unholden oder Pisacas fiirchtet K 

^ Genau so haben auch Hir. und Man* srs; vielleicht ist der Satz 
einem verlorenen Brahmana der Kathas entnommen, 

15. Wenn es hell wird, noch vor dem Morgenagnihotra, geht man 
mit dem Apamargaopfer vor h 

^ Die Zeitbestimmung beruht wohl auch auf TBr* L 7* L 6—7: 
„Als Indra Vrtra erschlagen und die Asuras besiegt hatte, konnte 
er den asurischen Namuci nicht erfassen. Da erfasste er ihn (endlich) 
durch Saci (oder: „mit Geschick'*)* Sie fassten sich gegenseitig an. 
Da bekam dieser (nL Namuci) die Oberhand (iiber Indra). Der (nl. 
Namuci) sprach zu ihm: „Wir wollen einen Vertrag schliessen; 
dann werde ich dich freilassen : du sollst mich weder mit Trocknem 
noch mit Feuchtem zu erschlagen suchen, weder bei Tag noch bei 
Nacht/' Da goss er (nl. Indra) den Schaum des Wassers aus (und 
machte ihn zu seinem Donnerkeil): dieser war ja weder trocken 
noch feucht. Die Sonne war noch nicht aufgegangen : das war weder 
bei Tag noch bei Nacht. Zu diesem Zeitpunkte hieb er ihm das 
Haupt mit dem Schaum des Wassers ab. Das (Haupt) rollte hinter 
ihm her, rufend : „Du Wortbrecher T' Da erzeugte er (nl. Indra) die 
Apamargapflanze. Diese (d.h. deren zerstampfte Komer) opferte er. 
Damit schlug er die Unholde von sich weg'\ 

16. Nachdem er von einem Orte, wo das Wasser sich gesammelt 
hat ^ Apamargaflanzen ^ geholt, und diese (nl. deren Friichte) zermahlen 
hat, entnimmt er dem Daksinagni ^ ein an einer Seite brennendes rau- 
chendes Scheit 

^Beruht auf MS. II. 6. 3: 64. 18 oder Kath. XV. 2: 210. 15. 
^ Apamarga ist Achyranthes aspera, welche zuriickgewandte Friichte 
(pratTcmaphala, §Br. V. 2. 4. 20, falsch Eggeling : „is of a backward 
effect'*) hat. ^ Beruht auf §Br. 1. c. 15. Beruht auf TBr. I. 7. 1. 18. 

17. Dann begibt er sich in nordwestlicher Richtimg \ legt das Scheit 
auf eine von Natur salzhaltige Stelle oder in einen Riss ^ im Boden 
nieder, legt Brennholz hinzu und opfert vermittelst eines Sruva von 
Palagaholz das Mehl, nachdem er den Anfang der Formel : „Auf Gott 
Savitr's Geheiss mit den Armen der Alvins, mit den Handen des Pusan .. ." 
hergesagt hat, zugleich mit den Schlussworten dieser Formel : „opfere ich 
dich als den Tod des Unholdentums" 

^ TBr. I. 7. 1. 8 hat nur : „nach dieser Richtung", wobei der 
Vortragende des Brahmana die dazu passende Geste machte. Ap. 
Vadh. und Hir. interpretieren dies als N. W., Baudh. als N.; MS. 
und Kath. haben: „nach Siiden", SBr.: O. oder W. ^Beruht auf 
TBr. l.c. 9. ^TS. I. 8. 7. g. 

18. Nachdem er mit der Formel: „Erschlagen ist das Unholdentum" ^ 
den Sruva hinterdrein geworfen hat, bringt er dem Feuer, vor demselben 
stehend, seine Verehnmg dar^ mit der Formel: ,tV/ir haben das Un^ 
holdentum erschlagen" ^ 

^ TS. I. 8. 7. g. ^Oder: ,,er steht auf mit der Formel**; 
hat auch Talav. 

Verb. Afd. Letterkunde (Nicuwe Reeks) Dl. XXVI. I> 9 
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19^ Das Kleid, welches er (nl der Opferveranstalter) tragt, ist der 
Opferlohn ^ oder ein auserlesenes Stuck aus seiner Habe 

' So fS. L 8. 7. h. 2 So MS. und Kath. 

20* ,,Sie kehren zuriick ohne umzublicken : um sich von dem Unhob 
dentum zu scheiden’*, so wird in der heiligen Uberlieferung gelehrt ^ 
^TBr, L 7. L 9. 

XVIIL 10. 

L Nachdem er das Agnihotra verrichtet hat ^ streut er den Reis 
fiir die Opfergabe an die minderen Gottheiten {devika) aus 
Wgl XVIIL 9. 15. ^Beruht au£ TS. I. 8. 8. 

2. Es sind dies die folgenden fiinf : ein zwolfschiisseliger fur Dhatr 
bestimmter Opferkuchen, ein Caru fiir Anumati, ein Caru fiir Raka, ein 
Caru fiir Sinivali, ein Caru fiir KuhuL 

^ TS, l.c. und vgL Bern. 1 zu XIII. 24. 1. 

3. Ein Rinderpaar ^ ist der Opferlohn 

^ D.h. ein Kalb mannlichen und eins weiblichen Geschlechtes. 
^ Beruht auf TS. l.c. 

4. Hier ist zu dem Opfer an Dhatr auch ein Bock als Opfertier 
hinzuzuschlachten, oder dies kann auch unterbleiben L 

^Beruht auf MS. IV. 3. 6: 45. 4: ,,Die Versmasse (welchen die 
Devikas gleichgesetzt werden), die ohne ein Opfertier unbeschwich- 
tigt sind, konnten ihn vertilgen. Es ist ein Opfertier hinzuzuschlachten, 
zur Beschwichtigung, zur Nicht^austilgung. Gerste und Reis sind 
Opfertiere; indem der Opferkuchen von Reis hergestellt wird, wird 
ein Opfertier geschlachtet’*. Zu welchem Zeitpunkte dieses Tier 
eventuell geopfert wird, geht nicht aus dem Zusammenhang hervor. 

5. ,Dann folgen die drei Havisspenden : (1.) ein elfschiisseliger Opfer-* 
kuchen fiir Agni und Visnu, ein elfschiisseliger fiir Indra und Visnu, 
ein dreischusseliger fiir Visnu bestimmter Opferkuchen. (2.) Ein 
elfschiisseliger fiir Agni und Soma bestimmter, ein elfschiisseliger fiir 
Indra und Soma bestimmter Opferkuchen, ein Caru fiir S o m a. (3.) Ein 
Caru fur Soma und Pusan, ein Caru fur Indra und Pu§an, ein Caru 
fiir Pusan L 

^ Dies (beruhend auf TS. I. 8. 8, TBr. I. 7. 2. 1—5) ist das sog. 
tcisarnyuktarn hsvis* Nach Baudh. Vadh. Hir. und Man. §rs. werden 
die drei anpaham verrichtet, nehmen also drei Tage ein. Apastamba's 
Auffassung scheint eine andere zu sein, vgl Sutra 6 und 7, 

6 . Die erste von diesen aus je drei Opfergaben zusammengesetzten 
I§tis bringe dar, wer ein Dorf, die zweite, wer priesterliches Ansehen, 
die dritte, wer Vieh wiinscht k 

J Muss man daraus folgern, dass nach Ap. die drei Trisamyuktas 
(wie im SBr.) an einem und demselben Tag erfolgen, so dass man, 
je nach seinem Wunsche, die Wahl hat? Die Vorschrift beruht, 
aber nur zum Teil, auf MS. IV. 3. 7, 
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7* Nach einigen bedeutet dieses aus drei Istis zusammengesetzte Opfer 
Manneserzeugung K 

^ In MS. IV. 3. 7 : 45. 20 wird das erste Trisamyukta so be- 
zeichnet. 

8* Dann bring t er einen zwolfschiisseligen fiir Vai^vanara bestimmten 
Opferkuchen dar K 

^ Benxht auf TS. I. 8. 8. TBr. I. 7. 2. 5. — Aus Ap. geht nicht 
hervor, ob dieses Havis auf den folgenden Tag fallen soil, wie es 
das SBr. Baudb. und Man. §rs. wollen. 

9* Gold ist der Opferlohn k 

^ Beruht auf TS. l.c. 

10* Dann ^ einen fiir Varuna von Gerste bereiteten in der Runde 
cine Spanne messenden grossen Caru^. 

^ Am folgenden Tage? So Baudh. und Vadh. Die Manavas 
nehmen den Vai;§vanarakuchen und den Varunacaru zusammen. Die 
Madhyandinas ebenso, oder sie verteilen sie auf zwei Tage, ^ Be- 
ruht auf TS. l.c. Dass er einen pradesa messen soil, beruht auf MS. 
IV.8. 7: 46. 14 (iyan). 

11* Ein Ross ^ mit auf der Schulter nicht abgescheuerten Haaren ist 
der Opferlohn. 

^ Nur so TS. l.c. Die Hinzufiigung beruht auf MS. II. 5. 9 : 
59. 8 (hier zu anderem Zweeke). Hir.: yanyo ^svo 'vyuptavaho va. 

12* Dann erfolgen, an jedem Tage eine ^ die Opfergaben der Ratnins 
deren erste der fiir Brhaspati bestimmte Cam ist 

^ Bemht auf TBr. I. 7. 3. 2. ^ D.h. der Personen aus der fiirst- 

lichen Umgebung, eig.: „die mit Ratna (Kleinod, Juwel) vers^henen, 
die Kleinodtrager''. ^ Vgl. TS. I. 8. 9. 1—2, TBr. I. 7. 3. 1—7. 
Die TS. gibt elf, das TBr. z\^6\i_ratninam havtmsi; in der zuletzt- 
genannten Quelle kommt das von Ap. in Sutra 14 behandelte hinzu, 
welches in keinem anderen Brahmana angetroffen wird. Die hinter- 
einander darzubringenden Istis sind : 

1. In der Wohnung des Brahman (des Purohita, nach Kath. und 
$Br.) ein Cam fiir Brhaspati. Opferlohn: ein weissriickiger Stier. 

2. In der Wohnung eines Rajanya ein elfschiisseliger Opferkuchen 
fiir Indra. Opferlohn : ein Stier. 

3. In der Wohnung der ersten Gemahhn ein Cam fiir Aditi. 
Opferlohn: eine Milchkuh. 

4. S. XVIII. 10. 14-15. 

5. In der Wohnung der verstossenen Gemahlin ein Cam fiir 
Nirrti (vgl. Sutra 16). Opferlohn: eine schwarze an den Hornern 
verstiimmelte Kuh, 

6. In der Wohnung des Heerfiihrers ein achtschiisseliger Opfer- 
kuchen fiir Agni. Opferlohn: Gold. 

7. In der Wohnung des Suta (Stallmeisters ?) ein zehnschiisseliger 
Opferkuchen fiir Varuna. Opferlohn: ein verschnittenes Rind. 

8. In der Wohnung des Gramarn {Dorfobersten, Gouverneurs) 

D 9* 
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ein siebenschiisseliger Opferkuchen fiir die Maruts, Opferlohn: eine 
gesprenkelte Kuh. 

9. In der Wohnung des K^ttr (Kammerers) ein zwolfschiisseliger 
Opferkuchen fiir Savitr. Opferlohn: ein gesprenkeltes mannliches 
Rind. 

10. In der Wohnung des Samgrahitr (Wagenlenkers) ein zwei- 
schiisseliger Opferkuchen fiir die ASvins. Opferlohn : zwei Kuhe» von 
welchen die eine ihr eigenes Kalb saugt, die andere das ihrige durch 
den Tod verloren hat und bei welcher das vorhergenannte Kalb 
gleichfalls saugt (savatyau), 

11. In der Wohnung des Bhagadugha (Truchsessen, mahanasika 
nach Baudh. XXVL 1: 272. 1; nach anderen, vgL ebendaselbst : 
yo bhagalabhi dogdhu was von Bhavasvamin als gopalaka erklart 
wird: ,,Aufseher der koniglichen Herden'’?) ein Caru fiir Pusan. 
Opferlohn: ein schwarzer Ochs. 

12. In der Wohnung des Wiirfelbewahrers (Aufsehers des Spiel- 
bodens) ein Caru von gavTdhuka fiir Rudra. Opferlohn : ein schecki- 
ger Ochs mit emporgerichtetem Schwanze (? udvara), 

13 . In wessen Wohnung er jedesmal die Isti verrichtet, aus dieser 
Wohnung werden die zur Isd benotigten Gegenstande und die Daksina 
beschafFt h 

^ Fast gleichlautend Hir. und Man. 5rs : ta (ratninah) istiparive'^ 
sanam dadyuh, 

14 , 15 . Als vierte Isti wird ein Caru fiir Bhaga in der Wohnung 
der Favoritin dargebracht. Opferlohn ist eine vierjahrige trachtige Kuh, 
deren Trachtigkeit ausserlich wahrnehmbar isth 

^ Beruht auf TBr. L 7. 3. 3 ; von Ap, besonders erwahnt, weil 
diese Angabe der TS. abgeht. 

16 . Der fiir Nirrti bestimmte Caru ^ soil nach alien Seiten ein Dau- 
mengliW messen, nach einigen 

^ Vgl. Bern. 3 zu Sutra 12, unter 5* ^ Man. Srs.: angusthapar^ 

vamatro naivvtas carah, Hir.: sarvato * ngnsthamatro . . . angustha^ 
pawamatTO va. 

17 . Als dreizehnte' Isti bringt er in der Wohnung des Zimmermanns 
und Wagenbauers einen fiir Visnu bestittimten dreischiisseligen Opfer'^ 
kuchen dar* 

^Ap. gerat dutch diese, der MS. II. 6. 5 : 66. 10 entlehnte, drei- 
zehnte Isti in Widerspruch mit seinem eignen Brahmana, das zwolf 
Ratnihavisspenden anerkennt. Hir. hat Ahnliches. — Zum Rathakara 
vgl. Bern, zu V. 3. 19, 

18. Opferlohn sind ganz von Eisen verfertigte (Gerate) h 

^ Beruht auf MS. II. 6. 5. 1. c. 

19 . Oder die Isti wird in der W^ohning entweder des Zimmermanns 
oder des Wagenbauers dargebracht h 

^ Altere Quelle unbekannt. 
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20. Der dem Rudra geweihte von Gavidhuka bereitete Caru ^ wird 
entweder in der Wohnung des Wiirfelbewahrers ^ oder in der desVor" 
Schneiders^ dargebracht, 

^ VgL Bern. 3 zu Sutra 12, unter 12, ^So TS, und TBr. ^ Be- 
ruht wohl au£ Kath. XV, 4: 212. 2 oder SBr. V. 3. 1, 10, wo 
aber_ die beiden zusammen genommen werden; danach wiirde man 
in Ap. ca statt va erwarten, vgl, auch Hir.: mamspakaksavapav 
ekasmin grhe samavamya vaisnavam trikapalam. 

21t 22. Opferlohn ist (in diesem Falle) ein Halfter mit Stricken von 
Rosshaaren, oder ein in Schweifhaaren gehiilltes Schwert, oder ein 
scheckiger dreijahriger Ochs, so wird gelehrt k 

Un der MS, IL 6, 5: 66, 12^13, obgleich der Wortlaut teil- 
weise ein anderer ist, — Ich nehme Garbe's Sutra 21 und 22 als 
ein Ganzes, 

23. Opferlohn (hierbei ist, nach anderer Quelle ein in Rosshaaren 
verhiilltes Schwert, ein aus Leder und Rosshaaren gekniipfter Strickzum 
Toten der Kiihe, ein mit Schnurfransen versehenes Gewebe, oder ein 
scheckiger junger Stier. 

^ Nach Kath, XV, 4: 212, 2—3, wo nur das Wort govyacchim 
nicht angetroffen wird. Die Lesart des Kath, vavrtvala^ , so die Hs. 
D, konnte in Saradaschrift dem vardhttvala^ des Ap, entsprechem 
ilbrigens ist vieles unsicher, Hir, hat: vatsah svetasabalo daksina 
marvaparavvtah (sic) kaisavapasa va govyuccham (sic) rajjuh. 

24. Ein rotohriges Ross, nach einigen K 

^ Wer die „einigen'' sind, ist unbekannt. In anderem Zusammen- 
hang gilt dieses Ross nach Kath, XV. 9. a, E, als Daksina, 

25. In der Wohnung des Palakala bringt er eine Schmalzspende mit 
der Formel: „Fur den Weg, svaha !" dar^ 

^ Alles beruht auf §Br, V, 3, 1, 11 (Palagala), Qber diese Person 
vgl, das nachstfolgende Sutra, Es ist unsicher. ob Ap, auch ihn als 
einen der Ratnins betrachtet, 

26. Man erklart den Palakala als : „der Lugenbote" k 

^Oder: „der Bote der die Luge, d, h, die im Lande umhergehcnde 
Liige dem Fiirsten zu melden hat'' (?). 

27. Der Opferlohn besteht aus drei ledernen mit Pfeilen versehenen 
Kochem ^ oder aus einem in Rohr gewickelten Bogen. 

^ Talav,: carmamaya isudhayo banavantah. Die Quelle ist §Br. 
V, 3, 1. 11, Hir, hat wie Ap„ nur vetravTfam statt ^vestitam, 

28. Als Gegenstiick zu diesen Istis bringt er ^ in der Wohnung des 
Opferveranstalters einen fiir den guten Schutz gewahrenden India be- 
stimmten elfschiisseligen Opferkuchen dar und einen elfschiisseligen fiir 
India, den Erloser aus dei Bedrangnis 

1 Nach Baudh, soil dieses Gegenopfei taglich stattflnden ; anvaham 
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eke bruvate, Hir, Das SBr* fiigt diese Isti in die der Ratnins ein, 
^ Alles beruht au£ TS» L 8. 9. 2, 

29. Opferlohn ist ein Stier K 

^ Beruht auf MS,. Kath, oder SBr, 

30. Nach einigen ^ eine goldne Zier {niska) oder ein Panzer, 

^ Quelle unbekannt. 


XVIIl. 11. 

1. Die Formel: ..Dieser unser Konig moge ein seine Feinde besie- 
gender Konig sein und seinen Feind erschlagen'' ^ fliistert der Adhvaryu 
vor der Spende an Agni svistakrt^. 

^ TS* I, 8. 9, 2. ^ In der Isti an Indra (XVIII, 10, 28). Hir. 

lasst die Formel vom Hotr seinem Suktavaka (S, III, 6, 5) anhangen: 
suktavakasyasisu hotanuvartayati, wahrend sie nach Baudh. und 
Vadh. jedesmal nach vollendeter Isti in der Wohnung der Ratnins. 
von diesen uber dem nach seiner Wohnung zuriickkehrenden Fiirsten 
gesprochen wird, 

2. Aus ^ einem von selbst hinabgefallenen Aste eines A^vatthabaumes 
(Ficus religiosa) verfertigt er die viereckige Schussel fur den fiir Mitra 
bestimmten Caru^. 

^ Es folgt jetzt die Beschreibung des Maitrabarhaspatya-havis 
(bis XVIIL 11. 23). welches die erste eigen tliche Somafeier einleitet 
(vgl. Sutra 7). ^ Alles beruht auf TS. I. 8. 9. 2^3. der Wortlaut 
zum Teil nach Kath. XV. 5. Anf. 

3. Man melkt eine weisse Kuh, die ein weisses‘ Kalb n^rtLineinen 
rohen (?) Schlauch \ 

^ Beruht auf TS, l.c, ^ Der Schlauch {drti) nach SBr. (Kanva- 
rezension. die Madhyandmarezensioh hat vinate, vgl. Baudh. XXII. 
17; HI. 13). Das Adjektiv dabei: amastya (var. amatsya, Hir. 
scheint amatsye zu lesen) ist unbekannt. cs hangt jedenfalls mit ama 
zusammen. Talav. erklart: ,,amastye amathitapurve ame va. Der 
Wortlaut ist iibrigens von MS. oder Kath. beeinflusst. 

4. Diese Milch fahrt man mit einem Gespann herum. sodass sie (dutch 
das Schiitteln) von selbst gerinnt L 

^ In dieser Weise erh^t man das im Brahmana (TS, I. 8. 9. 2) 
erwahnte svayammuvta. Die Worte des Ap. sind zum Teil. beson- 
ders samyogena, unsicher, Hir, konnte auch sadyogena gelesen wer- 
den: sad Partiz, neutr. zu ^muvtam und yogena: ..mit einem Ge^ 
spann'' (?), Die Tatsache beruht auf §Br, V, 3, 2, 6. wo Eggeling's 
Ubersetzung von dedtyitava aha (..he tells it to fly away") eher lautcn 
sollte: ..he tells them to fly away", vgl. die Kanviyarez., wo: 
etena dediyadhvam iti gelesen wird, 

5. Diese von selbst gebutterte Milch hangt man irgendwo auL sO" 
dass sie von der Sonne beschienen wird L 

^ Hir. hat wie Ap. 



XVIIL Ih 13. 


Der Rajasuya 


135 


6. Dies ist das vonselbst zerlassene Schmalz K 

^ Der Ausdruck aus MS. 

7. Am folgenden Tage ^ lasst er die Diksas beginnen, welche der 
Ukthyafeier^ der Salbung vorangehen. 

^ Also an dem Tage, der unmittelbar nach der letzten Isti im 
Hause der Ratnins folgt. ^Dass diese Somafeier ein Ukthya ist, 
beruht auf TBr. L 8. 7. 2, vgl Pane. br. XVIIL 8. 6. 

8. Die Weihungsisti gilt dem Mitra und Brhaspati L 

^ Statt dem Agni und Visnu, vgl. X. 4. 2. Die Vorschrift nur 
noch bei Hir. 

9. Die Vedi bei der Isti fiir Mitra und Brhaspati ist eine vonselbst 
gemachte, die Streu eine vonselbst geschnittene, das Brennholz ein von- 
selbst angefertigtes L 

^ Alles beruht auf TS. L 8. 9. 3. Es ist schwierig zu sagen, 
wie sich der Verfasser des Brahmana dies Alles gedacht hat. Nach 
Baudh. (XII. 6) bedeutet svayam nicht ^vonselbst", sondern „von 
ihm (nl. dem Fiirsten, also nicht vom Adhvaryu) selber''. Nach dem 
Dvaidhasutra (XXII. 17) bedeutet svayam: „vonselbst*' : die Vedi 
hat die Gestalt, welche sie immer hat (ohne zurechtgemacht zu sein; 
nach Hir. siedelt er in einer Vertiefung an: nimnam adhyavasyati), 
die Streu wird von KuiSagras genommen, welches von den Kiihen 
beim Betreten abgerissen ist, das Brennholz von Holz, das von- 
selbst abgefallen ist. 

10. Die tiberlieferung einiger ^ lautet nun : „Man stellt die eine Halfte 
der Vedi her, die andere ist vonselbst hergestellt; er schneidet die eine 
Halfte der Streu und schniirt die andere Halfte, die vonselbst geschnitten 
ist, dazu ; die eine Halfte des Brennholzes f^lt er, die andere ist vonselbst 
gefallen'L 

INI. der Kathas, s. Kath. XV. 5: 212. 11. 

11. Nach einigen ist die Streu (d.h. die abgeschnittene und die von- 
selbst abgefallene) zu verwirren (d.h. nicht getrennt zu halten, sondern 
mit einander zu vermischen), das Brennholz zusammenzutun L 

^ Die „einigen" sind unbekannt. Hir, hat dasselbe, ohne ity eke. 

12. Zur Zeit, wenn die Gefasse bereitgestellt werden L setzt er an 
Stelle der Schiisselchen die Caruschale fiir das fiir Brhaspati bestimmte 
Mus und die Schiissel fiir das fiir Mitra bestimmte Mus fertig, 

^Vgl. L 15, 6. 

13. Die Komer, deren diinne Fruchtblaschen dreimal abgeschlagen 
sind, sondert ler mit der Vertcilungsformel L sodass die geohrten und 
die ungeohrten getrennt werden 

1 Vgl. Bern, 1 zu VIII. 13, 18. ^ Beruht auf TS. 1. 8. 9. 3. Nach 
Bhavasvamin sind die geohrten „die ganzen Komer und die unge- 
ohrten: ,,die zerstiickelten'L vgl. patibhinna und aparibhinna, SBr. 
V, 3, 2. 7, 
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14. ttDie diinnsten und die dicksten'\ nach einigen K 
^ Den Manavas oder Kathas. 

15. Von den geohrten wird in Milch der Caru fiir Brhaspati bereitet K 
^ Beruht auf TS, lx. 

16* Wenn dieser gar gekocht ist, so bedeckt er ihn mit der fiir den 
Caru des Mitra bestimmten Schiissel ^ 

^Beruht auf Kath. XV. 5: 212. 9 (I. yada srto statt yadasrto), 
vgl. TBr. I. 7. 3. 1 

17* In diese giesst er das vonselbst zerlassene Schmalz aus ^ 

^ Beruht auf Kath. l.c. Z. 10. 

18. In das Schmalz, fiber welchem er zwei ^Reiniger*' halt» streut er 
die ungeohrten Korner ^ 

^ Beruht auf Kath. l.c. 

19. Er stellt sie: den einen oben, den anderen unten ^ 

^ barhaspatyam adhastan maitram uparistat Talav. 

20. In dieser Weise werden sie zusammen gekocht k 

^ Beruht auf MS. II. 6. 6: 67. 4 (in Ap. trenne: saha srtau). So 
wird, nach dem Kath.» der Maitracaru ^vonselbst gekocht''. 

21. Nachdem er den ffir Brhaspati bestimmten Caru auf die Vedi 
gesetzt hat, stellt er den fiir Mitra bestimmten hin. 

22. In dieser Reihenfolge geht er mit den beiden vor ^ 

^ Beruht auf TBr. I, 7. 3. 8. 

23. Ein weissriickiger Stier ist der Opferlohn fiir den Brhaspaticaru ^ 
ein Ross fiir den Mitracaru^ oder^ (fiir die letzte Isti) dieselbe schon 
vorher erwahnte weisse Kuh mit weissem Kalb. 

'Beruht auf MS. II. 6. 6: 67. 5 oder Kath. XV. 5: 212. 12. 
^Beruht auf Kath. l.c. Z. 13, wo die Hss. richtig sa vaiva haben. 
So wird auch Ap. herzustellen sein, auch Hir. hat sa vaiva, vgl. 
TBr, I. 7. 3. 8 am Ende. — Weil das TBr. nur eine einzige 
Daksina verordnet, war die Absicht des Verfassers dieses Brahmana 
wohl, dass das Maitrabarhaspatyam havis eine einzige Isti bildet. 
So ist der Sachverhalt auch nach Baudh. 

XVIII. 12. 

1. Er vermehrt die der Salbungsukthyafeier vorangehenden Diksatage 
so, dass in diesem Jahre fiir den Da^apeya ' zehn Tage iibrig bleiben 
werden 

' V gl. XVIII, 20. 1 1 fgg. ^ OfiFenbar werden die einleitende 
Samsrps, die sich fiber sieben Tage erstrecken und die nach dem 
Da^apeya folgenden Opfer (XVIIL 22, 8) zu dem DaSapeya ge- 
rechnet: das liefert zehn Tage. 
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2. Er kauft die fiir die Salbungsfeier tmd die fiir den Da^apeya be^ 
notigte Quantitat Soma zusammen (d.h, an einem Tage) und fiihrt sie 
zusammen herum k 

1 VgL CH, § 37. 

3. Die eine Halfte des Soma legt er in der Wohnung des Pnrohita 
nieder ; diese ist fiir den Da:§apeya bestimmt k 

^ Die in Sutra 2 und 3 gegebenen Vorschriften scheinen auf SBr. 
V. 4. 5. 15 zu beruhen, wo statt Purohita der Brahman genennt 
wird. Die Kanvarecension hat: ,dn der Wohnung des Purohita oder 
des Brahman'\ so hat auch Hir; ,*des Brahman** das Man. 

4. Unmittelbar nach dem Ausstreuen des Reises fiir den anlasslich 
des Agnisomabockopfers darzubringenden Opferkuchen h streut er den 
Reis fiir die acht Opfergaben an die Devasu genannten Gottheiten aus. 

^ Vgl. XL 20 13. c. and XVII. 22. 9: also unmittelbar vor dem 
Herumtragen des iibernachtigen Wassers (C.H. § 106. 9, S. 120). 
Die Zeitbestimmung nach SBr. V. 3. 3. 1 . Dass die Devasuspenden 
zu diesem Zeitpunkte dargebracht werden, beruht auf alien Brah- 
manas des Yajurveda; zu vergl. ist XIII. 24. 8—9. Sie sind ver- 
zeichnet TS. I. 8. 10. a. 

5* Svistakrt und Ida sind aber fiir die beiden dieselben h 
^ Beruht auf TBr. L 7. 4. 4. 

6. Vor der Spende an Agni svistakrt^ ergreift der Brahman die 
(rechte) Hand des Opferveranstalters ^ mit den Formeln: ,,Savitr soil 
dich zur Herrschaft iiber die Geheisse, Agni iiber die Hausherrem Soma 
iiber die Baume, Rudra iiber die Kiihe, Brhaspati iiber die Worte, Indra 
iiber die Ansehnlichsten, Mitra iiber die Wahren, Vanina iiber die Ge- 
setzesherren ermachtigen {suvatSm)* Ihr G5tter, die ihr die Ermachtigen- 
den unter den Gottern seid, ermachtigt diesen, den Sohn des Soundso, 
zu Feindelosigkeit, zu grosser Herrschaft, zu grosser Oberherrschaft, zu 
grosser Gebieterschaft iiber die Leute 

^ Beruht auf SBr. V. 3. 3. 15. Beruht auf TBr. 1. 7. 4. 2; 
dass dies der Brahman tut, hat nur Ap. ^ TS. I. 8. 10. b, c. 

7. Dann kiindigt er ihn ^ den Ratnins an mit der Formel: „Dieser, 
o Bharatas, ist euer Konig** 2; wenn er aus dem Volke der Kurus ist, 
mit der Formel: „Dieser, o Kurus, ist euer Konig** wenn aus dem 
Volke der Pahcalas: „Dieser, o Pancalas, ist euer Konig** ^ oder, wenn 
es sich urn Fiirsten handelt, die zu den Kurupahcalas gehoren, mit der 
Formel: „Dieser, o Kurupahcalas, ist euer Kdnig wenn um Fiirsten 
aus anderen Volkem, dann mit der Formel* ,,Dieser, ihr Untertanen, ist 
euer Kdnig** 

1 Der Ausdruck aus MS. IV. 4. 3: 53. 5. ^Nur diese in_TS. 1. 

8. 10. d. ^ Kanva Vaj. S. (S. 306 ed. Weber), wozu das Br^m^a 
lautet : esa vah hutavo rajcti yadi kauravy a Bsa -vah paucala raj6ti 
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yadi pkhcalah. '^Nur bei Ap, ^ Die Formel aus MS. 11. 6. 9: 69, 7 
(Hir.: esa te janita (sic) rajeti). 

8. Der Brahman fliistert: »,Soma ist unser, der Brahmanen, Konig’' K 
'TS. I. 8. 10. d. 


9. Mit den zwei an Varuna gerichteten Versen, deren erster anfangt: 
>,Diese Herrschaft fiirwahr ist libergeben worden'’ ^ wischt sich der 
Opferveranstalter das Gesicht ab 

' TS. L 8. 10. e, f. ^Beruht auf TBr. I. 7. 4. 4. 


10. Mit den Formeln: „Du bist Visnu's Schritt, du bist Visnu’s 
Tritt, du bist Visnu’s Ausschreiten'" ^ macht er die drei Visnuschritte ^ 
in ostlicher Richtung. 

'TS. 1. 8. 10. g. ^Beruht auf TBr. I. 7. 4. 4. 

11. Unmittelbar vor dem Mahendraschoppen oder ^ nachdem er 
die Opfersubstanz fiir die auf den Mittagsdienst fallenden Savanaopfer- 
gaben ausgeschiittet hat, schiittet er fiir einen einundzwanzigschusseligen 
fiir die Maruts bestimmten Opferkuchen den Reis und Quark fiir die 
Allgotter aus. 

' Die Zeitbestimmung wohl nach SBr. V. 3. 5. 2. ^ va ist in den 

Text aufzunehmen, vgl. XVIIL 2. 17. Diese Zeitbestimmung hat 
das Man. 5rs.: madhyandiniyan nitupya . . . marutan nirvapatu ^ Dass 
der spater (vgl. XVIIL 19. 15-— 16) darzubringende Opferkuchen 
schon hier bereitet wird, diirfte auf MS. IV. 3. 9: 49. 2 beruhen; 
vgl. XVIIL 15. 2. ^ Der Quark nach TBr. L 7. 10. 1. a. E., vgl. 
unten XVIIL 18. 3. 4. a und XVIIL 19. 15 fgg. 

12. Die Schiisselchen zu diesem Opferkuchen setzt er an mit zwei 
Gruppenformeln, denen eine dritte aus dem Aranyaka beigefiigt wird» 
nl. mit den zwei, deren erste anfangt: „So beschaflFen und anders be^ 
schaffen , in der Mitte mit dem Gruppenabschnitt des Aranyaka '. 

' Die erste der drei Reihen von sieben Schiisselchen wird also 
mit TS. IV. 6. 5. o, die zweite mit TA. IV. 24 (vgl. Baudh. IX. 
18: 292. 12), die dritte mit TS. IV. 6. 5. p angesetzt. Die Vor^ 
schrift beruht auf TBr. 1. 7. 7. 3: er umfasst die wilden Tiere durch 
^ z^men Tiere (d.h. durch die im Dorfe lebenden). Zu vergl. 
XVII. 16. 15, 16. a. 


13. Nachdem er (den Marutkuchen mit der Asche) bedeckt hat‘, 
schopft er die (zur Begiessung oder Salbung bestimmten) Wasserschoppen. 

}n Marutkuchen wird erst 

Spater (XVIIL 19. 15) dargebracht. 

14* Sie werden im Agnidhrazelte vermittelst der Vayugefasse ' ge- 
schopft. 

' Dies nur in Baudhs, Ap. und Hir. 
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15t 16. Es werden entweder sechszehn ^ oder siebzehn ^ Opferspenden 
dariiber dargebracht und ebensoviele Wasserschoppen geschopft, 

^ So TBr., vgL I. 7, 5. 5 und Baudh.: ^sodaia^aui/a apa/i. ^So 
3Br. V. 3. ± 22 (vgl aber 23). 

XVIII. 13. 

1. Nachdem er mit der Formcl: „Emsig seid ihr'" das Wasser aus 
der Sarasvatl beopfert hat, schopft er den Schoppen mit derselben 
Formel in eines der Vayugefasse, 

2. In derselben Weise verfahrt er mit den darauf folgenden Schop^ 
pen: mit der Formel, mit welcher er sie schopft, beopfert er sie auch* 

3. Mit der Formel: „Du bist der Herr der Gewasser’' das Wasser 
aus dem Meere, oder aus dem Sindhu oder aus irgend einem anderen 
Flusse, der einen mannlichen Namen hat. 

4. 5. Von den zwei Wellen, die sich, wenn ein Mensch oder eine 
Kuh ins Wasser tritt, gegen den Strom und mit dem Strome erheben, 
die zuersterwahnte mit der Formel : „Du bist der Hengst’', die zuletzter'- 
wahnte mit der Formel: „Ein Heer von Mannern besitzend bist du\ 

6. Mit der Formel: „In der Umfriedigung verbleibend bist du*', das 
Brunnenwasser. 

7. Mit der Formel: „Du bist die Gewalt der Maruts'" gegen den 
Strom fliessendes Wasser, oder Schlossenwasser. 

8. Mit der Formel : ,,Nicht verlassend bist du'* ^ das Wasser, welches, 
nachdem es emporgeschnellt ist, auf denselben Ort wieder hemiederstiirzt 

^ Nach MS. und Kath. muss aprahavart{h) das Urspriingliche sein. 
Zwar auch Hir. (MS. Haug) hat prahavarl aber die Hinzufiigung: 
sthavaranarn ya apa sthanam na pravahanti (1. prajahatil) deutet 
auf ein Wort mit a privativum. ^ Ich vermute, dass dies beruht 
auf MS. IV. 4. 1 : 50. 9 : yi Spo *nsera. Da Hir. (freilich zu der 
Wassersorte von Sutra 9) liest: sravantinam ya apa uccherate, ist 
wahrscheinlich MS. zu lesen : ya Spa ufisera (d.h. ucchere). Dazu 
Man. irs: ya utstrya (1. ufistya oder ucchiya) dhaveyuh. 

9. Mit der Formel: „Das liberfliessende bist du*, das iiberfliessende (?) 
Wasser ^ 

^ Statt parinadtnam ist wohl mit drei Hss. parinadtnam zu lesen, 
Hir. bietet: parinatim (1. parinaditn) bmvate. Die genaue Bedeutung 
des Wortes ist unbekannt. 

10. Mit der Formel: „Sonnenglanzend bist du'*, das wahrend des 
Sonnenscheines geschdpfte Regenwasser. 

11. Mit der Formel: ^Sonnenhautig bist du'*, das Wasser, in welchem 
sich die Gestalten wiederspiegeln. 
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12. Mit der Formel: ^Erfreuend ' bist du'\ das stillstehende Wasser. 

^ Ohne Zweifel haben die Sutrakaras (und vielleicht auch die 
Verfasser der Brahmanas) bei manda an manda („trage'') gedacht, 
vgl. Hir,: sthavaranam ya va mandam iva syandante. 

13. Mit der Formel : „ Willig (?) bist du\ den Niederschlag des Nebels K 

^Vielleicht: „Tautropfen’\ Dass fiir die Taittiriyas die Form 
ptsva die richtige ist, beweist TS, VIL 4. 13. 


14. Mit der Formel: ,»Machtig bist dn\ das Fruchtwasser einer Kuh. 

15. Mit der Formel: „Allnahrend bist du’\ die siisse Milch. 


16. Mit der Formel: ,.Die Leute ernahrend bist d{x\ die saure Milch. 

17. Mit der Formel: t.Des Agni Glanzvolles bist du\ das Schmalz. 

18. Mit der Formel: ,.Des Wassers. der Krauter Saft bist du*', den 
Honig ^ 

^ Bern, zu Sutra 1 — 18. Es gibt hier manche Schwierigkeit. InTS. 
I. 8. 11. a Sind fiinfzehn Formeln liberliefert (nl. die. welche in 
Sutra 1, 3, 4, 5, 6. 7. 10—18 angegeben sind), wahrend es im 
Brahmana (TBr. I. 7. 5. 5) heisst: .,er schbpft mit sechszehn For- 
meln”. Ap. nun hat siebzehn Formeln: er fiigt. vgl. Sutra 8 und 9, 
zwei Formeln aus MS. oder Kath. hinzu, weil er (S. XVIIL 12. 
15—16) eventuell auch siebzehn Grahas zulasst. In TBr. I wird sogut 
wie keine Andeutung liber die Zugehorigkeit der Formeln angetroffen. 
Diese entnimmt Ap. entweder der MS. oder dem SBr. Wo sich 
die Herkunft nicht nachweisen lasst, war vielleicht das verlorene 
Kathakabrahmana seine Quelle. 


19. Bei jeder Opferspende und jeder Wasserschbpfung fiigt er der 
schon mitgeteilten Formel die folgende an ' : ,.Sie schopften das gottliche. 
Susses enthaltende Wasser, das nahrungsreiche, das fiir den Rajasuya 
geltende, durch welches sie Mitra und Varuna salbten, durch welches 
sie Indra iiber das Ungemach hiniiberfiihrten” 

^ Ahnlich nur noch Baudh. und Hir. ^TS. I. 8. 11. b. 


20* Die Formel: .,Die Herrschaft verleihend bist du. gib die Herr- 
schaft. svaha!” ^ fiigt er der bei der Opferspende. die Formel : Die Herr- 
schaft verleihend bist du. gib die Herrschaft dem Soundso” ^ fiigt er der 
beim Schopfen (jeder Wasserart) verwendeten Formel an. 

'TS. I. 8. 11. c. 

21. Nachdem er mit der Formel: ..Ihr gottlichen W^asser. vermischet 
euch. ihr an Siissem reichen. mit den an Siisscm reichen, grossen Glanz 
dem Baronen verschaffend” ^ die samtlichen Schoppen in ein von Rotang 
verfertigtes, grosses Gefass ^ gegossen hat und dieses mit der Formel : 
♦.Sitzet unantastbar, reich an Nahrung, grossen Glanz dem Baronen 
verleihend” zwischen dem Dhi§^iya dcs Hotr ^ und dem des Brahma- 
^accharnsin ^ hingestellt hat, dann mit der Formel : „Nicht niederstiirzend 
bist du, du aus der Hitze entstandener Freund des Wortcs; du bist der 
Besitz des Soma ^ dann ein Stiick Gold im Gewichte von hxindcrt 
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Manas gelegt hat dann mit der Formel: ,»Euch, die Hellen, rcinige 
ich vermittelst des Hellen, die Leuchtenden vermittelst des Leuchtenden, 
die Unsterblichen vermittelst des Unsterblichen, svaha euch, die fiir den 
Rajasuya geltenden Wasser"' ^ das Wasser mit dem Golde ,,ausgereinigt'' 
hat^, giesst er ^ mit dem Verse; ,,Sich kleidend in seine Genossen» diese 
kraftvollen, nicht niederstiirzenden, geschMtigen (Wasser), hat Varuna, 
das Kind der Wasser, in seinen Wohnungen sich einen Aufenthalt ge- 
macht, innerhalb der Mutter par excellence'' ^ je ^ (ein Viertel dieses 
Wassers) in vier Gefasse ^ iiber : in ein von Palana-, ein von Udumbara^, 
ein von Asvattha- und ein von Nyagrodhaholz ^ verfertigtes. 

ITS. L 8. 12. a. ^ Dies beruht auf SBr. XII. 8. 3. 15. Nach 
Baudh. und Hir, ist es ein Trog von Vetasa, Man. :§rs.: vaitase 
patre. ^Beruht auf TBr, L 7. 6. 1. ^TS, I. 8. 12. b. ^TS. l.c.c. 
^TS, 1. c. d. ^ Der Ausdruck nach MS. IV. 4. 2: 51. 16 oder SBr. 
V. 3. 5. 19; TBr. hat grhnatu ^ TS. 1. c. e. ^Beruht auf $Br.l.c. 
11, 12, 14, 13. 

22. Den Uberfluss (d.h.' den Rest) in dem Rotanggefasse opfert er, 
nachdem er sich in nordlicher Richtung fortbegeben hat, ins Feuer der 
Agmdhrahiitte ^ mit der Formel: „Welcher, o Rudra, dein hochster . . . 
^Name ist, diesem bist du geopfert, dem Yama geopfert bist du 

^ Beruht auf TBr. I. 7. 8. 6. Die Handlung sollte nach dieser 
Quelle erst spater (vgl. XVIIL 16. 13) stattfinden, und so haben es 
Baudh. XII. 11: 102. 7, Vadh. und Hit. Dass sie schon hier ver- 
richtet wird, beruht auf MS. IV. 4. 2: 51. 17. ^TS. I. 8. 14. 1. 

XVIIL 14. 

1. Mit der Formel: „Du bist die Eihaut des Baronenstandes" ^ legt 
der Opferveranstalter sich ein Tarpyakleid ^ um, mit der Formel: „Du 
bist die Geburtsstatte des Baron enstandes"^ an zweiter Stelle, eine Pandara- 
hauptbinde 

^TS. I. 8. 12. f. ^Vgl. Bern. 1 zu XVIIL 5. 7. Jin TBr. 1. 
7. 6. 4 werden nur Tarpya und Usnisa erwahnt. Pandara beruht 
auf MS. IV. 4. 3: 52. 13. Man. srs.: ksatrasya yonir asTti tarpyena 
dtksitam ca samabhidadhati ksatrasyolbam asTti pandaram suja (so !) 
ksatrasya nabhir astty usntsena sarnnahyatu 

2. Das Wort pandara wird als „weiss" gedeutet. 

3. Einige ^ nehmen drei Kleider an : ein Panckragewand, ein Tarpya, 
und ein Usmsa. 

^ Die Manavas? vgh Bern. 3 zu Sutra 1. Ylit.: pandaram usmsarn 
trtiyam, 

4 . Oder er legt sich die Binde auf das Haupt L 

^ W^rend sie augenscheinlich in Sutra 1 zum Zusammenschniiren 
des Gewandes dienen soli. 
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5» Darauf reinigt (putzt) er ihn mit hunderdundeinem DarbhabiiscKeIn K 
^ Beruht auf TBr, L 7. 6. 4. 

6. Der Opferveranstalter salbt sich mit hunterdundeinem Darbhabiischeln 
die Augen: mit fiinfzig das rechte, mit einundfunfzig das linked 

^Beruht auf MS, IV, 4, 3: 52. 15. Garbe's Sutratrennung ist 
unrichtig. 

7. Dann lasst dcr Adhvaryu ihn saure Milch geniesscn und cine 
Udumbarafrucht ^ und junge Gerstentriebe h 

' Alles beruht auf TBr, L 7. 6. 5, 

8. Nach der Uberlieferung einiger ist die Reihenfolge dieser Hand- 
lungen: erst das Salben der Augend dann das Salben des Korpers^» 
dann das Gcniessen darauf das Anlegen des Gewandes 

^ Sutra 6 (Im Texte des Ap. L arikte)* ^ Sutra 5. ^ Sutra 7, 

^ Sutra 1—4. Wer die .teinigen" sind, ist nicht zu sagen. Alle uns 
bekannten Quellen fangen mit dem Gewandanlegen an, ausgenommen 
Hir., der die Reihenfolge hat: Geniessen, Augensalbung, Kdrper- 
salbung, Gewandanlegung. 

9. Diese Handlungen wcrden in der Agmdhrahiitte verrichtet h 

^Vgl. XVIIL 12. 14. Sonst ist hieriiber nichts zu ermitteln. 

10. Nachdem er ihn Wasser hat beriihren lassen \ fiihrt cr den 
Opferveranstalter, wahrend er ihn die Avidformein, anfangend mit : 
„Vorhanden ist Agni, der Hausherr'' ^ hersagen lasst aus der Agnl- 
dhrahiitte herauL sagt die Formel : „ Dieser, o Bharatas, ist euer Fiirst, 
Soma ist unser, der Brahmanen, Konig'" und iiberreicht mit der Formel : 
„Du bist der Vrtratdtende Donnerkeil des Indra; m5ge dieser durch 
dich seinen Feind erschlagen'' ^ dem Opferveranstalter den Bogen 

1 Beruht auf MS. IV, 4. 3.: 52, 16. ^TS, I. 8, 12. g. ^ Beruht 
auf SBr. V. 3, 5. 31 (TBr. I. 7. 6. 5). "TS. 1, c. h. ^ TS, 1, c, i. 
^ Beruht auf TBr. 1, c. 8, 

11. Mit der Formel; „Die Feinde bedrangend seid ihr' ^ drci Pfcilc 

^ TS. 1, c, k. ^ Beruht auf TBr, I. 7. 6 (der Wortlaut nach MS, 
IV, 4, 3: 52, 11, 12), 

12 . Uber den Pfeilen, wenn sie ihm iiberreicht werden, spricht der 
Opferveranstalter die Formel: „Beschutzet mich von hinten, beschiitzet 
mich von der Seite, beschiitzet mich (wenn ich mich) in der Richtung 
(des feindlichcn Geschosscs) bewege, beschiitzet mich vor den Himmcls- 
gegenden, besciiitzct mich vor alien Gefahren*’ h 

^TS, I, 8, 12, 1, 

13 . Wahrend der Adhvaryu sic ihm iiberreicht, fliistert er die Formel : 
^Beschiitzet ihn von vome, beschiitzet ihn von hinten, beschutzet ihn 
von oben (?)*' K 
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* Die Formal ist kontaminiert aus MS. IL 6 . 9 : 69. 9 und §Br. 
V. 3. 5. 30. 

14f 15^ Mit der Formel : „Mitra bist du*' hebt der Opferveranstalter 
den rechten, mit: ,,Varuna bist ’du'' den linken Arm empor ^ oder urn- 
gekehrt. 

^ Die Formeln, und zum Teil die Handlung aus MS. 1. c. Z. 14, 
15. Die MS. hat aber abhimantrayate statt udyacchate (das von 
Ap. wohl aus TBr. I. 7. 6 . 8 erschlossen wurde, vgl. Sutra 16), 
vimarsti SBr., upavaharati Man. ^rs. Aus XVIIL 18. 1 soli, nach 
Talavrndanivasin, hervorgehen, dass der Yajamana bis dahin die 
Arme emporgehoben halt. 

164 Uber den beiden emporgehobenen Armen des Opferveranstalters 
spricht der Adhvaryu ^ den Vers: „Goldfarbig beim Erscheinen der Mor- 
genrote, mit ehernen Pfeilern versehen beim Sonnenaufgang, besteiget, 
o Mitra und Varuna, den Wagenkasten, und blickt von dort auf Aditi 
und Ditf' 

^ Beruht auf MS. IV. 4 . 3: 53. 16; TBr. hat: ..er (nl. der Yaja- 
mana) hebt die Arme empor'" (udgrhnati). ^TS. I. 8 . 12 . m. 

XVIIL 15. 

17, L Jetzt lasst er ihn die verschiedenen Himmelsgegenden ersteigen ^ 
mit den fiinf Formeln: „Ersteige die Flamme. Ersteige die Furchtbare. 
Ersteige die Viraj. Ersteige die Nordliche. Ersteige die Obere ^ u.s.w., 
und er schreitet (ihm, dem Opferveranstalter) im Geiste nach L 

' Beruht auf TBr. I. 7 . 7 . 1 : „wenn er sie entlang schritte, so 
wiirde er zwar die Himmelsgegenden ersiegen, aber er wiirde ver- 
riickt werden. Er schreitet sie im Geiste entlang, so ersiegt er die 
Himmelsgegenden und wird nicht verriickt . Nach Talav. ist auch 
von anuprakramati der Adhvaryu das Subjekt. Es ware aber mog- 
lich, dass von anuprakramati das Subjekt der Yajamana, und dass 
va statt ca zu lesen ware: „oder er (der Yajamana) schreitet sie 
bloss im Geiste entlang". Das wiirde sich besser mit der Darstellung 
im Brahmana vertragen. 

2. Er darf statt vorher zu diesem Zeitpunkte die Opfersubstanz fiir 
den Marutkuchen ausschiitten L 

iVgl. XVIIL 12. 11 — 12 . Nach TBr. 1. 7. 7. 3 ist dies wohl 
der Zdtpunkt. 

3. Nachdem er diesen auf die Streu (auf die Vedi) gelegt hat L schlagt 
er, wenn er Behexung treibt, mit^dem holzemen Schwert auf denOpfer- 
kuchen mit dem Verse: „ Jetzt reizen sie den Tiger an, ihn umarmend, 
den Lowen, zu grossem Wohlstand ; wie den Ozean, den wohlgerufenen, 
reinigen und putzen sie den Leopard, den in dem Wasser stehenden 

^Vgl. IL IL 7. ^Das Ganze ist dem Istikalpa der Manavas 
entnommen: MS. IL 1 . 9; IL S — ' 12 , vgl. \Vunschopfer, no. 65, 
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Der Vers wird nicht nach der Rezension der Manavas, sondern in 
Ubereinstimmung mit TBr. IL 7. 16, 4 gegeben, — Statt nihanti 
hat MS. vihantu Hir.: sphyena samaya vibhindyat. 

i* Was an dem holzernen Schwerte hangen bleibt und was vom 
Opferkuchen abgebrochen wird, opfert er dem Visnu 5ipi vista h 

^ Diese Vorschrift ist der MS. II. 2. 5: 19, 2 entnommen, vgl, 
Wunschopfer, n°. 113. In Hir. lautet sie: yat sphya aslisyed yac 
cavamarjet (so!) tad visnava urukramayavadyet. Hir. lasst das in 
Sutra 3 und 4 Behandelte erst spater, in Verbindung mit Ap. XVIIL 

19. 15, stattflnden und zwar avadasyan, d.h. unmittelbar bevor er 
die zu opfernden Stticke abschneidet. 

5, Vor das Dhisniya des Maitravaruna ^ stellt der Adhvaryu einen 
von Khadira^ oder Udumbaraholz verfcrtigten Sessel hin breitet dar^ 
liber mit der Formel: „Du bist der Glanz des Soma, mdchte der Glanz 
in mir sein'' ^ ein Tigerfell ^ mit dem Nackenteile nach Osten und 
der haarigen Seite nach oben gekehrt, hin, legt darauf mit der Formel: 
„Unsterblichkeit bist du; schiitze mich vor dem Tod'" ^ eine silberne 
Platte ^ im Gewichte von hundert Manas und legt dem Opferveran-' 
stalter mit der Formel: „Vor dem Donnerkeil bcschiitze mich" ^ eine 
goldne hundertlocherige ^ Platte^ im Gewichte von hundert Manas oder 
von hundert Krsnalas ^ auf das Haupt 

^ Beruht auf §Br. V. 3. 5. 3. ^ Nicht ausdriicklich in einem 

Brahmana erwahnt. ^TS. I. 8. 14. a. ^Beruht auf TBr. I, 7. 8. 
1. 5TS. l.c. b. ^So MS. IV. 4. 4: 54. 10, 12. ^ TS. I.c. c. 

^Nach MS. 1. c. Z. 16. ^Quelle? ^ XX. 20. 2 fehlt va. 
ruht auf TBr. 1. c. 2. Die Konstruktion (statt sauvarnam yajamanasya 
sTrsann adhinidadhatu wie Hir. hat) ist grammatisch ungenau; XX, 

20. 2 stcht wenigstens das Aktiv. 

6^ Diesen Sessel besteigend ^ wirft der Opferveranstalter mit der 
Formel: „Hinweggeopfert sind die Beisser" ^ mit dem rechten Fusse ein 
Stuck Blei einem Impotenten mit der Formel : „Hinausgeworfen ist 
das Haupt des Namuci" ein Stiick Rotkupfer ^ einem Haarscherer ® zu. 

^Beruht wohl auf MS. IV. 4. 4: 54. 7. ^TS. I. 8. 14. d. ^ Be- 
ruht auf TBr. I. 7. 8. 2, der Wortlaut aber nach MS. 1. c. Z. 5, 6. 
^ TS, 1. c. e. 5 Beruht auf TBr. 1. c. ^ So auch MS. 1. c. Z. 8. Der 
kesava (^Langhaarige") des SBr. ist besser begreiflich als der Barbier. 

Die Stiicke Metall werden von diesen beiden ausscrhalb der 
Mahavedi gcworfen K 

^ Im TBr. ist hicrvon nicht die Rede. 

8. Unmittelbar vor der Bcgiessung ' (Salbung) opfert er ^ die sechs 
Parthaspenden mit den Formeln: ,,Dem Agni, svahal" u.s.w. ^ 

'Vgl. XVIIL 16. 11. ^Beruht auf TBr. I. 7. 7. 4^ — ^5. Sieheissen 
so, weil einst Ptthi, der Sohn des Vena, dadurch ein Fiirst wurde. 
^TS. L 8. 13. h (erste Halftc). 
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9. Und die sechs »,Hinwegopferungen der Geschdpfe" ^ mit den 
Formeln : ,,Der Erde, svaha T' u,s*w* 

^ Beruht auf TBr, L 7, 7, 5. ^TS. L 8* 13. i (erste Halfte). 

10 . Der Opferveranstalter wird, indem er (noch immer) mit emporge'- 
hobenen Armen ^ (auf der auf dem Tigerfelle gelegten silbernen Platte) 
steht, 2 ur Zeit des zum Mahendraschoppen gehorigen Stotra ^ begossen 
(gesalbt). 

^Beruht auf SBr. V. 4. L 17 und V. 4, 2. L ^Vgl XVIL 12. 
11 (XVIIL 5. 6^7). 


XVIIL 16. 

IL L Nachdem der Adhvaryu den Vers: „Soma, Konig Varuna, 
und die das Gesetz fordernden Gotter sollen deine Stimme, deinen Hauch, 
dein Gesicht, dein Gehor fdrdern’' ^ liber ihm ausgesprochen hat, be- 
giesst er ihn vom vorne ^ (d.h. von Osten her) mit dem Wasser in dem 
Gefasse von Pala^aholz ^ mit der Formel: „Mit Soma's Herrlichkeit 
begiesse ich dich, mit Agni's Glut, mit Surya's Glanz, met Indra's Mut, 
mit Mitra's und Varuna's Kraft, mit der Maruts Gewalt" 

^ TS. L 8. 14. f. ^ Diese Zutat, sowie die „von Siiden", „von 
Westen", ,,von Norden" in den folgenden Sutras, sind nicht aus 
einem Brahmana nachzuweisen. Nur nach SBr. begiesst ihn der 
Adhvaryu oder Purohita von vorne, die anderen von hinten. 
^Beruht auf TBr. L 7. 8. 7 und vgl. oben, XVIIL 13. 21. "TS. 
Lc. g. 

2 — 5. In derselben Weise ^ begiessen ihn die andern: der Brahman 
oder ein Ksatriya vom Siiden her, mit dem Wasser aus dem Udum- 
baragefasse; ein Vai§ya vom Westen her, mit dem Wasser aus dem 
A^vatthagefasse ; ein Freund aus der Fremde, mit dem Wasser aus dem’ 
Nyagrodhagefasse ^ vom Norden her. 

^ D.h. wohl: nachdem sie erst den Vers (TS. 1. 8, 14. f) iiber 
ihm gesagt haben, begiessen sie ihn mit der Formel (TS. l.c. g). 
^ Beruht auf TBr. I^ 7. 8. 7 (adhvaryu, rajanya, vaisya, janya). Am 
Schlusse erweitert Ap. die Angabe seines Brahmana mit MS. IV. 
4. 2 : 52. 8 : „mit dem Udumbaragefass begiesst ihn ein Neben- 
buhler;..der Udumbara ist Nahrung; so erhalt er die Nahrung, 
die Fiille der Speise seines Nebenbuhlers. Der aus der Fremde 
Stamm ende Freund (auch Ap. ist ohne Zweifel janyo mitram zu 
lesen) begiesst ihn mit dem Nyagrodhagefasse" u.s.w. Dazu Man. 
Srs.: somasya tva dyumneneti samaya sauvarnam abhidhcati palasena 
daksinato brahma,. (a)svatthena paicad vaisya, audumbarenottarato 
bhratrvyah, purastad yo janyo mitram sa naiyagrodhena. Hir. 
stimmt mit Ap. iiberein. 

6. Wahrend er begossen wird, spricht der Adhvaryu die Formel: 
„Du bist der Herr des Baronenstandes” ^ iiber ihm aus. 

^ TS. 1. 8, 14. h. 

Verb. Afd. Letterkundc (Nieuwc Reeks) Dl. XXVI. 
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7, 8. Mit dem Verse : „Sie (d. h. die Wasser) haben sich zuriick- 
gewandt von unten her nach oben hin, der Schlange der Tiefe auf der 
Bahn folgend ; auf dem Riicken des Stieres, des Berges, bewegen sich 
stetig die SchifFe, vonselbst ausgiessend" ^ reibt der Adhvaryu die fettigen 
Substanzen (d. h. das Salbungswasser), die am Kdrper des Gesalbten 
hinunterfliessen, vermittelst der Gefasse nach oben hin 

^ TS. L 8. 14, k, ^ Dass Sutra 7 und 8 einen Satz bilden, geht 
aus Hir. hervor, wo der Inhalt dieser Sutras unmittelbar nach Sutra 
9 steht, und folglich nicht ein abhimantrayate hinzuzudenken ist. Auch 
MS, IV. 4, 5: 55. 7, 8» ofFenbar die Quelle, aus welcher Ap, hier 
geschopft hat, deutet auf Zusammengehorigkeit von 7 und 8; vgl. 
auch SBr. V. 4. 2. 4—5 und Baudh, XII, 11: 102. 1. 

9. Mit der Formel: „Du bist die die Menschen labende Geburtsstatte 
des Indra ' ^ macht der Adhvaryu mit dem Horn der schwarzen Anti- 
lope ^ die Gewander, das cine, die zwei, oder alle locker. 

^ MS. II. 6, 11: 70, 11 (obschon hier eine Variante: janaya 
statt janadhah_ vorliegt). ^ Dass das Horn in der Formel gemeint 
ist, geht aus Ap. X. 9. 17 hervor, SBr. V. 4, 2. 4 wird dies ver- 
wendet statt_ der in Sutra 7 und 8 erwahnten Gefasse. Hir. hat 
ahnlich wie Ap„ aber er verwendet andere Spriiche: ati divas pahtti 
kvsnavisanaya rajasuyikani vasamsi vicrtate (so ist auch Apastamba’s 
vicactte zu verbessern). ^ Vgl. XVIII, 14, 1—4. 

10. Diese wirft er auf den Kehrichthaufen mit der Formel : „Beschutze 
vor dem Himmel’* ^ 

^ TS. I. 8. 14. i. Die Brahmanaquelle ist unbekannt. SBr. V. 3, 5. 
26 wird wenigstens verordnet, dass beim Avabhrtha das Kleid, 
welches der Yajamana als diksita tragt (also nicht die Rajasuya- 
kleider) ins Wasser zu werfen ist, 

IL Unmittelbar nach der Begiessung opfert er die sechs Parthaspen- 
den ^ mit den Formeln : „Dem Indra, svaha f' u.s.w, 

Wgl. XVIII, 15. 8. ^TS. I. 8. 13, h (zweite Halfte), 

12. Und die sechs „Hinwegopferungen der Geschopfe^' ^ mit den 
Formeln: „Den Wassem, svaha!"' u.s.w. 

Wgl. XVIII. 15. 8. 2TS, I. 8. 13. i (zweite Halfte). 

13. Er darf auch zu diesem Zeitpunkte den in dem Rotanggefasse 
zunickgebliebenen Rest opfern k 

^ Vgl. XVIII. 13. 22 mit Bern. 

Mt 15. Welcher seiner Gemahlinnen er wiinscht: „Moge ihr Nach^ 
komme ein Herrscher werden , in deren hausliches Feuer bringe er ^ 
(d.h. der Adhvaryu), nachdem er sich von dem ihm (d.h. dem Konige) 
am nachsten stehenden (Sohn) von hinten hat anfassen lassen mit 
einem Teile der in den Gefassen zusammengelaufenen fettigen Substanz 
(d. h. des Salbungswassers) die zwei *»Namenverweckselungsspenden" dar 
mit dem Verse: „Prajapati, kein anderer als du"^ ,,Soundso ist der 
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Sohn des Soundso, Soundso ist der Sohn der Soundso” In der letzten 
Formel vertauscht er die beiden 5, nach einigen, die (drei) Namen 

’ Beruht auf TBr. 1. 7, 8, 7. Hier wird aber der Pratihita (statt 
dessen wird oBr. V. 4. 2. 8 der beliebteste Sohn genannt) nicht 
erwahnt, wohl spater: I. 7. 9. 2, vgl. XVIIL 17. 3. ^ Beruht auf 

SBr. I.c. ^TS. I. 8. 14. m, Nach dem Ritual des Taittiriyaka ist 
wohl nur eine einzelne Spende mit diesem Verse gemeint, welche 
er, nach Baudh., in der Wohnung des Pratihita darbringt, wahrend 
dieser und die erste Gemahlin ihn (nL den Adhv.) anfassen, Pratihita 
wird von Bhavasvamin gedeutet als yuvarajo mahisTputrah, ^ Die 
Formel lautet in der MS. (IV. 4. 6; 57. 17): asav amusya putro 
'musyasau putrah. Nach SBr. 1 c. ist das erste Mai z. B. zu sagen: 
,tDa5aratha ist der Sohn des Rama"', das zweite Mai richtig : „Rama 
ist der Sohn des Da^aratha"’, Nach Apastamba's Darstellung wird 
die erste Spende mit TS. I. 8. H. m dargebracht, welchem Verse 
sich unmittelbar die Worte: „Da^aratha ist der Sohn des Rama, 
DaSaratha ist der Sohn der Kausalya"' anzuschliessen haben. Die 
zweite Spende mit eben demselben Verse, schliessend mit: „Rama 
ist der Sohn des Da^aratha, Rama ist der Sohn der Kausalya", vgl. 
besonders MS, II. 6. 12 am Ende (und Vaj. S. X. 20, Kath. XV. 
8. s. f.), wo die Formeln in den Vers eingefiigt werden. ^ Beruht 
auf MS, I.c. ^ Dies deutet also auf amusyah. Hir. hat: asav amU'- 
syayano ’musya asau putra iti namarit vyatisajati, Man. 5rs.: prati'- 
hitam anvarabhya prajapate na tvad ity etaya garhapatye nama^ 
vyatisangam juhoti palasasampatam asa amusya putro 'musyasau 
putra iti namrit vyatisajatL 

XVIIL 17. 

1 . Nachdem er mit der Formel: „Du bist Indra’s Donnerkeil, mbchte 
dieser hier durch dich seinen Feind erschlagen" ^ den Wagen (von seinem 
Gestell) hinabgeholt hat, spannt er mit der Formel : „Infolge der Anwei- 
sung der beiden Anweiser (prasastr) Mitra und Varuna, schirre ich 
durch des Opfers Anschirrung dich an" ^ den mit einem Seitenpferd 
versehenen Wagen an 

^TS. I. 8. 15. a, 2TS. I.c. b. ^Alles beruht auf TBr. I. 7. 9, 
1. ^ Vgl, XVIIL 3. 1, 3. 

2. Mit der Formel: „Visnu"s Schritt bist du, Visnu's Tritt bist du, 
Visnu's Ausschritt bist du" ' begibt sich der Opferveranstalter zum 
Wagen hin 

^ TS. 1. 1. c, - Vgl. XVIIL 4. 5. 2 Beryht auf TBr. 1. 7. 9. 2. 

3f 4. a. Ihn fasst von hintcn der ihm am nachsten stehende (Sohn) ^ 
aus dem Baronenstande an, mit dem Verse: „Du bist, o vielgerufener 
Indra, Sieger iiber die Feinde. Machtig soil hier dein Ungcstiim, deine 
Gunst sein. Mit deiner rechten Hand bringe Guter herbei; du bist der 
Herr der reichen Strome" 

^ Vgl. XVIIL 16. 14, Bern. 3. Er tritt wohl als Samgrahitr oder 
Sarathi (Wagenlenker) auf, vgl. TBr. L 7. 9. 1 und Baudh. XII. 12: 

D KT 
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103. 9. auch unten, XVIIL 17. H. ^ Beruht auf TBr. 1. c. 2. Fiir 
den in den Worten: ^mit einem Tristubh verse fasst er ihn von 
hinten an" nicht naher angedeuteten Vers nimmt Ap. TS. III. 4. 11, 
ni, ^ Dass Garbe's Sutratrennung unrichtig ist, geht eben aus 
TBr, hervor. 

4. b. Mit eben demselben Verse begleitet ihn auf der rechten Seite 
der Brahman L 

^ Wenn ich das Sutra richtig verstehe, so besagt es, dass der 
Brahman zu Fuss den Wagen begleitet. Ap, hat den Satz. mit 
daksinatah erweitert, der MS. (IV. 4. 5: 55. 9) entnommen: „mit 
einer an Indra gerichteten Tristubh begleitet ihn der Brahman". 
Fine Alternative zwischen Pratihita und Brahman liegt nach Hir. 
vor : prasasahisa iti daksinato brahma tristubhanueti, pratihito 
'nvarabhata ity ekesam. Das Man. ^rs. scheint die Worte der MS. 
(also ohne daksinatah) auf das Besteigen des Wagens durch den 
Brahman zu beziehen. 

5. Mit der Formel : »,M5chte ich auf der Maruts Geheiss siegen" ^ 
tritt er (d.h. der Opfcrveranstaltcr auf dem Wagen) die Fahrt an 

^ TS. I. 8, 15. d. ^ Die Handlung nicht in den Brahmanas 
angegeben. 

6. Vorne oder links hat sich ein mit einem Bogen bewafFneter 
Ksatriya aufgestellt. 

7* Auf diesen schiesst er mit der Formel : „Erreicht ist die Absicht" ' 
jene ^ Pfeile ab. 

'TS. I. 8. 15. e. Wgl. XVIIL 14. 11. 

8. Nachdem *er diese Pfeile hintereinander auf den Ksatriya abge- 
schossen, und ihn (so) besiegt hat, wendet er sich nach rechts herum 
(d.h. lasst er den Wagen nach r. wenden) mit der Formel: „Ich ver- 
einige mich mit Mut und Kraft" L 

^ TS. 1. 8. 15. f. — Bern, zu Sutra 6—8. Das Brahmana (TBr. L 

7. 9. _3) hat nur: „Er iiberwaltigt einen Ksatriya". Weitere Quelle 
des Ap. ist MS. IV. 4. 5: 55. 18: „Auf diesen schiesst er den 
Pfeil;.., mit der Formel: „Erreicht ist die Absicht" wendet er sich 
nach rechts herum". Der Vorgang ist nach Baudh. (XII. 12: 103. 
11): „Indem er dem ihm am nachsten stehenden (Sohn) den Bogen 
uberreicht, sagt er: „Dort, in einer Entfernung von sechsunddreissig 
Samyawiirfen, hat sich ein Ksatriya mit tausend zu erbeutendcn 
Kiihen niedergelassen. Auf diesen sollst du einen Pfeil abschiessen. 
Du sollst ihn aber verfehlen. Nachdem du ihn iiberwaltigt hast, sollst 
du die Kiihe^^ auf dem Wege der Daksinas (dazu vgl. XIIL 6. 8) 
hiniiberfuhren". Der Ksatriya ist vorher unterrichtet worden: „Der 
Kdnigssohn (hier ist Pratihita also ohne weiteres mit Rajaputra 
gleichwertig) wird einen Pfeil auf dich abschiessen; er wird dich 
verfehlen. Diesem sollst du diesen (Pfeil), nachdem du ihn mit dem 
Obergewande abgewischt hast, ijberreichen". Dieser macht es so". 

9* An der Stelle, von der er die Fahrt angetreten hat, macht er Halt L 

^ V gl. oben, Sutra 5. Er kehrt nach dem Scheinbeutezug also zum 
, Opferplatz zuriick. Derselbe Satz auch XX. 16. 17. 
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10. Mit der Formel: ,,Du bist Indra s Donnerkeil; mochte dieser hier 
dutch dich seinen Fcind erschlagen ^ stosst er mit dem Bogenende seine 
Gemahlin und die Rosse an^. 

^ TS, L 8. 15* a. ^ Die Quelle dieser etwas befremdlichen Vor- 
schrift ist unbekannt* In SBr* V* 4. 3* 10 beriihrt er mit dem Bo^ 
genende eine der quasi erbeuteten Kiihe. Hir* lautet: patntm dha'^ 
nurartnyopanudafity ekesam, asvan upasprsafity ekesam, Unten, XX. 
16* 7 lautet der Text: dhanot artni. 

11. Mit der Formel: ..Dieser Donnerkeil ist im hdchsten Grade Kraft 
(Sieg. Schnelligkeit) erwerbend. Dutch ihn soil unser beider Sohn Kraft 
(Sieg) erwerben" iiberreicht er den Bogen seiner Gattin K 

^ Formel (mit vajasatamas wie drei Ap. hss*) und Ritus aus MS. 
IV* 4* 5: 55* 19* 

12* Nachdem er sich mit der Formel: ,»Du bist der Grimm der Tiere, 
mdchte ich einen Grimm haben wie du'* ^ aus Schweinsleder gemachte 
Sandalen angelegt hat und. ^ehe er vom Wagen hinabsteigt. die Erde 
mit der Formel: ..Huldigung sei der Mutter Erde; ich will die Mutter 
Erde nicht schadigen. nicht soil mich die Mutter Erde schadigen"' ^ 
angeredet hat steigt er hinab und hangt sich ^ die drei Zieraten um ; 
mit der Formel: ..Das sogrosse bist du. die Lebensdauer bist du. ver- 
leihe mir Lebensdauer"' das silberne ; mit der Formel : ..Nahrung bist 
du. verleihe mir Nahrung"^, das von Udumbaraholz verfertigte; mit der 
Formel : ..Der Verbundene bist du. der Glanz der Gesundheit bist du. 
verleihe mir den Glanz der Gesundheit" das goldene* 

'TS* I* 8* 15. g* ^Beruht auf TBr* L 7* 9. 4. ’^TS* 1. c* h* 
^ Beruht auf SBr* V* 4. 3* 20* ^ Das Umlegen ist in MS* IV* 4* 6 
impliziert; das Material, aus welchem die Schmuckgegenstande ver- 
fertigt sind. nach derselben Quelle* ^ TS* 1* c* i. 

13. Nach der Uberlieferung einiger ^ nimmt der goldne Schmuck- 
gegenstand die mittlere Stelle ein* 

^ Die Manavas (MS* IV* 4* 5. Anf*)* 

14. Nachdem er mit den Formeln: ..Dem Agni. dem Hausherrn. 
svaha !" u. s* w*^ die vier Spenden geopfert hat, die sich auf das Abspan- 
nen des Wagens beziehen. stellt er ^ mit dem Verse: ..Der im Lichte 
sitzende Schwan" ^ den Wagen. samt dem Wagenlenker auf seinen 
Untersatz zuriick 

'TS* I. 8* 15. k. ^Besser MS* IV* 4* 6: 57* 4: ..stellen sie"* 
^TS* 1* c* 1* ^Alles beruht auf TBr. I* 7. 9* 5—6: wenn beide. (nl* 
der Fiirst und der Wagenlenker) zusammen vom Wagen hinunter- 
steigen wiirden, so wiirden sie beide zu demselben Raum hingehen; 
(indem er den Wagenlenker erst spater. nachdem der Wagen auf 
seinen Untersatz zuruckgestellt ist. hinabsteigen lasst). schliesst er 
ihn vom Himmelsraum aus". vgl* SBr* V. 4* 3* 23* 

15. Der Wagenlenker steigt erst hinunter. nachdem der Wagen auf 
seinen Untersatz gestellt worden ist* 
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1, 2. Mit der Formel: „Mitra bist du” ^ senkt ^ der Opferveran- 
stalter den rechten Arm, mit der Formel : »,Varuna bist du’’ ^ den linken, 
oder umgekehrt 

^ TS. L 8, 16. a. ^ Beruht auf MS. IV. 4. 6: 56. 6. — Vgl. 
XVIIL 14. 14, 15 mit Bern. ^ Dies konnte aus MS. 1. c. heraus- 
gelesen werden, wo nur imam und ime statt „rechten'' und „linken’' 
steht. 


3f 4. a. Mit der Formel : ,,Ich verbinde mich mit den Allgottern"' ^ 
senkt er die Hande iiber den fiir die Allgotter bestimmten Quark oder 
mit der Formel: „Das Gute bist du' u.s.w. 

^ TS. I, 8. 16. b. ^ Beruht auf TBr. I. 7. 10. 1. Zum Quark 
vgl. XVIIL 12. 11. ^TS. 1. 6. 5. e (oben IV. 14. 3). So machen 
es die Manavas (MS. IV^. 4. 6: 56. 7). 

4. b. Nach einigen ist es ein fiir Mitra und Varuna bestimmter 
Quark L 

^ So die Vajasaneyins (SBr. V. 4. 3. 27). — Garbe's Sutratren- 
nung ist irrig. 

5. Vor dem Agnidhrazelte richtet man eine Hiitte mit vier Abfliissen 
auf, die nach vorne etwas erhoht, nach hinten etwas niedriger ist L 

^ Die Hiitte {vimita) wahrscheinlich nach SBr. V. 4. 4. 21. Die 
Absicht imd genaue Bedeutung von caturapasrava steht nicht fest. 
Baudh. hat dasselbe (XII. 14: 107. 7). Hir. lautet: ag renag riidhtatn 
caturavasravakhararn vimitam: eine Hiitte. in deren Mitte sich ein 
Khara, eine Erhohung, mit vier Abfliissen befindet. Talav.: catur-^ 
dvaram iti kecit 

6 . In dieser Hiitte stellt er mit der Formel: „Weich bist du, gut 
zum Sitzen'" ^ den ^ von Khadiraholz verfertigten Sessel hin breitet mit 
der Formel: „Du bist der Nabel des Baronenstandes, du bist die GeburtS" 
statte des Baronenstandes'* ^ dariiber einen Felliiberwurf ^ hin und befestigt 

(ihn) mit der Formel : „Befestige mich in dem Handwerkerstande'" an 
dem Nagel (?) 

'Die Formel aus MS. oder VS. ^VgL XVIIL 15. 2. ^Die . 
Handlung nach SBr. V. 4. 4. 1. ^TS. I. 8. 16. c. ^ Das TBr. 

(I. 7. 10. 2) hat nur den (iberwurf {adhwasam astrnati), Nach 
Baudh. XV. 28: 232. 8 ist kvttyadhivasa ein Dvandva : „Fell und 
Ubcrgewand. ^ Die Formel nur noch bei Hir. Das Wort avanahani 
ist unbekannt, es konnte ein Subst. neutr. sein: die Stelle, wo das 
avafiahana stattflndet. Die Haugsche Hs. des Hir. lautet : ^^asttnatyf 
avanahyahani visi ma drmhety avanahyati* Talav, : avanahanad 
drmhety avanahyati asandyah paresu (1. padesu?) pidadhatu Das 
ist mir unverstandlich. 

7. Zu diesem Sessel tritt der Opferveranstal ter mit der Formel : „Setze 
dich auf diesen weichen Sitz, der gut zum Sitzen ist ' ' heran und nimmt 
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auf demselben Platz mit der Formel : ,,Nicht soil er dir schaden, nicht 
soli er mir schaden'" 

'TS. L 8. 16. d. 2XS, Lc e. 

8. Uber ihm, wenn er sich hingesetzt hat, spricht der Adhvaryu den 
Vers : „Gott Varuna’" u.s.w. h 

'TS. L 8. 16. f (oben V. 20. 2). 

9* Um ihn setzen sich auf alien Seiten die Opferpriester und die 
Ratnins ^ : vorne der Adhvaryu, rechts der Brahman, hinten der Hotr, 
links der Udgatr. 

^ Nach Baudh. setzen sich die Ratnins ostlich oder nordlich vom 
Udgatr. — Die Vorschrift iiber das Sich-hinsetzen nur noch in 
Baudh. (XII. 14 am E.) und M.an* madhyatahkarino yajamanam 
paryupavisanti (prati)hitas codahco ratninah senanTprabhrtayo *nye 
taksarathakarabhyam, 

10* Wenn sie sich gesetzt haben, redet der Konig den Adhvaryu an 
mit der Formel : „o Brahman'' k 

^ TS. I. 8. 16. g. Mit dem Worte brahman (mit gedehnter 
Schlusssilbe) ist wohl nur ein Mitglied des Priesterstandes gemeint, 
ein Brahmana. 

11* Der andere erwidert: „Du, o Konig, bist Brahm^, du bist Savitr, 
dessen Geheiss wahrhaftig ist" k 
' TS. l.c. 

12 * In derselben Weise redet er den Brahman, den Hotr, und den 
Udgatr an. 

13 * Die angeredeten erwidern jeder mit der (in der Sarnhita) folgen^ 
den Formel. 

^ TS. l.c. : Der Brahman: „Du, o K5nig bist Brahman, du bist 
Indra, dessen Gewalt wahrhaftig ist". Der Hotr: „Du, o Konig, 
bist Brahman, du bist der giinstig gesinnte Mitra". Der Udgatr: 
,,Du, o Kdnig, bist Brahman, du bist Varuna, dessen Gesetz wahr^ 
haftig ist". 

14 * Mit der Formel: „Du bist des Indra feindebesiegender Donner- 
keil; durch den werde mir unterworfen" ^ iiberreicht der Brahman dem 
Konig das hdlzerne Schwert ^ ; der Konig iiberreicht es dem ihm an 
nachsten stehenden Sohn, dieser iiberreicht es dem Hauskaplan, der 
Hauskaplan den Ratnins. 

^TS. I. 8. 16. h. Un TBr. I. 7. 10. 5 heisst es nur: „Er iiber-- 
reicht den Sphya". Diese Reihenfolge ist, in keinem Brahmana fest- 
gelegt, vgl. aber SBr. V. 4. 4. 15. 

15 * Diese iiberreichen ihn der Rangfolge nach weiter ^ zuletzt dem 
Wiirfelbewahrer 

^ avaraparam nach TBr. I. 7. 10. 5, das Zeitwort nach SBr. V. 
4. 4. 19 am Ende. ^Nur Hir. und Man. Srs. stimmen hier mit 
Ap. iiberein. 
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16, 1 . Nachdem der Wiirfelbewahrer mit dem holzernen Schwerte 
den Spielbodcn aufgentzt und denselben besprengt hath streue er die 
goldenen Wiirfel aus. mehr als hundert, oder mehr als tausend 

^ MS, IV. 4. 6 heisst es nur : ,,mit diesem macht man einen Spiel- 
boden*'. ^ Bemht nicht auf einem bekannten Brahmana. Die anderen 
Sutras weichen ab. — Zu diesem und den nachstfolgendcn Sutras 
vgl, Z. D.M. G. LXIL S. 124 fgg. 

2 . a. Vier Person en. die hierzu qualifiziert sind ^ : ein Brahmane, ein 
Ksatriya, ein Vai^ya und ein Sudra, spielen eine vierjahrige Kuh aus^. 

^ So erklart Talav. das Wort tadyogah : dyutakarmarhah. Es wird 
nicht bei Hir, angetrofFen. ^ Beruht auf MS. IV. 4. 6 : 57. 10 . wo 
aber nur das Zeitwort im Plural. Die nahere Andeutung der Spieler 
diirfte auf MS. 1. c. Z. 12 beruhen. 

2 . b. Sie erklaren als Ersatz dieser Kuh einen Reisbrei b 

^ Die Ubersetzung dieser dem Brahmana (TBr. I. 7. 10 . 6 ) ent- 
lehnten Worte ist nur ein Versuch. Talav.: taya pasthauhya odanam 
kurvantity atthah. Hir. lautet: odanam adhipananti, Darf man daraus 
schliessen. dass die Kuh nicht geschlachtet wird» sondern ihre Stiicke 
nur ausgespielt und dann durch die den ausgespielten Stiicken ent- 
sprechenden Teile des Odana ersetzt werden ? Vgl. oben. V. 19. 
4 fgg. — Dass Garbe’s Sutra 2 zwei Satze enthalt und folglich 
vidwyanta nicht Part, praes., sondern 3. Plural ist. beweist Hir.: 
pasthauhTm vidwyanti brahmano . . . sudra ity odanam adhipananti, 

3. Der Lohn fiir diese Handlung sind die zwei Ochsen, welche das 
vordere Feuer (d.h. den Ahavanlya) ^ hingefiihrt haben 

^ So. wenn man mit $Br. V. 4. 4. 23 purvagnivahau lesen darf. 
^ Mit denen das agnistham anas (vgl. I. 17. 5) bespannt gewesen 
ist? Undeutlich. die Quelle aber ist §Br. 1. c. 

4. Die sind dem Brahman zu schenken. 

5* Nachdem er mit der Formel: ..Der Konig ist obenaufgekommen'" ' 
von diesen (Wiirfeln) hundert und vier goldne Wiirfel weggeschoben 
hat^ siegt er (im Wiirfelspiel) ^ und iiberreicht ^ mit der Formel: 
..Dieser ist Konig iiber die (fiinf) Himmelsgegenden geworden''. dem 
Konig fiinf Wiirfel 

^ L. udbhinnam rajna itu vgl. MS. IV. 4. 6 : 57. 12 : udbhinnam 
ist beinahe mit jitam gleichwertig. ^ Hauptsache beruht aiif 
MS. 1 . c. ^ Findet also das eigentliche Wiirfelspiel erst jetzt statt ? 
Hir. ist besser begreiflich, indem er erst die vier Wiirfel mit dem 
Spruche wegschieben lasst und dann den Inhalt von Ap. XVIII. 
19. 2 folgen lasst. ^Beruht auf TBr. 1. 7. 10. 5 . 

64 Dann ruft der Konig die Trager der gliickbringenden Namen anb 
den Wagenlenker mit der Formel: ..Du Wohlberiihmter ' den Bhaga- 
dugha mit der Formel: ..Du gliickbringender * den Ksattr mit der 
Formel: „Du wahrhaftiger Konig*" 

^Beruht auf MS. IV. 4. 6 : 57. 16. ^TS, I. 8 . 16. k. 
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7* Nachdem er diese angerufen hat» schenkt er dem Brahman ein 
vier Pada grosses Feld ^ 

^ So MS, 1. c, Z, 15 und Ait, br, VIII* 20, 2. Hier muss das 
V/ort pad ein gewisses Mass bezeichnen; Bhavasvamin erlautert es 
durch nivavtana, vgl, B. R, s*v, nivartana, i, Talav,: catvarah pada 
yasyetu athava caturbhir balwardaih saha ksetram. 

84 Diese sind die Zuschauer K 

^ Dieselbe, mir nicht verstandliche Zutat nur noch (ohne bhavantt) 
bei Hir* Besagt sie, dass die Ratnins dariiber wachen sollen» dass 
das Versprechen auch ausgefiihrt wird ? 

94 Die beiden Namenverwechselungsspenden ^ konnen auch zu diesem 
Zeitpunkte stattfinden ^* 

1 Vgl, XVIIL 16, 13^16, 2 So hat es die MS, (IV, 4, 6 am Ende), 

IO4 Er (nl, der Konig) lasst sich vom Hotr das Akhyana des Sunah^epa 
erzahlen : mit Gathas vermischte RJkverse, mehr als hundert ^ oder mehr 
als tausend, 

^ Beruht an erster Stelle auf TBr, L 7, 10* 6. vgl. auch Ait* br. 
VII. 18. 10, 11, Sahkh, srs. XV. 27 (S, 195 unten), 

IE Der Hotr rezitiert es, auf einem goldnen Teppich sitzend L 

^ Nach Ait, br. 1. c. 12. 

124 Der Adhvaryu respondiert ihm h auf zwei goldnen Biindeln 
stehend 2. 

^ Nach Ait, br. 1. c. bei Ap. Vadh. und Hir,; Baudh. hat 

den Singular. 

134 Der Respons zu einer Fdc lautet om, zu einer Gatha tatha L 

^Beruht auf Ait, br, 1, c. 13. 

144 Nach der Beendigung der Rezitation des Sunah^epa-akhyana 
schenkt er dem Hotr den goldnen Teppich L dem Adhvaryu die beiden 
goldnen Biindel ’ imd die beiden Flatten, die bei der Begiessung ge- 
dient haben 2. 

^ So nur noch Hih und zum Teil Baudh. ^Vgl. XVIIL 15. 5. 

154 Zu diesem Zeitpunkte geht er vor mit (d. h, opfert er) den fiir 
die Maruts bestimmten Opferkuchen und dem fiir die Allgotter bestimm^ 
ten Quark L 

^Vgl. XVIIL 12. 11, 12; 18. 3, 4, a. 

164 Svistakrt und Ida sind aber gemeinsam L 

^ Sutra 15 und 16 beruhen auf TBr. 1. 7. 10, 6. 

17* Wenn die I(te herangerufen ist, bindet sich der Konig die Schmuck- 
gegenstande ^ ab imd schenkt sie dem Brahman 2, 

>Vgl. XVIIL 17. 12. " Beruht auf TBr. I. 7. 9. 5 (SBr. V. 
4. 3. 26). 
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1. Er beginnt dann die Handlungen, deren erste das Verfahren mit 
dem fiir Mahendra bestimmten Schoppen ist K 
^Vgl. XVIIL 12. 11 AnL 

2* Bis zum Schlussbade ist der Ritus derselbe (wie in dem zugrunde 
liegenden Ritual des Agnistoma). 

3. Nachdem er mit dem Avabhrtha vorgegangen ist L bringt er ins 

Wasser eine Spende dar^ mit der Formel : Kinde der Wasser, 

svaha 

^ Also wohl unmittelbar nach der Handlung XIIL 20. 7. ^ Beruht 

auf TBr. L 7. 10. 6. ^TS. L8. 16, K 

4. a, Nachdem er mit der Formel: ,, Dem Kinde der Nahrung"' ^ un ter- 
wegs (d. h. bei der Riickkehr nach dem Opferplatze) auf ein Darbha- 
biischcL einen Baumstumpf oder einen Ameisenhaufen eine zweite Spende 
ausgegossen. hat opfert er eine dritte nach der Riickkehr in den Garha- 
patya mit der Formel: „Dem Agni. dem Hausherrn, svaha r K 

' TS. I. 8, 16, Zu Sutra 3 und 4. Die Stellen, wo die 

drei Spcnden auszugiessen sind, sind in MS, IV, 4. 7 : 58, 3 impli-* 
ziert: ,,dass man, zuriickgekehrt, dem Apamnapat, dem Urjo napat 
und dem Agni grhapati Spendcn darbringt, ist um die Kontinuitat 
des Opfers (das durch den Avabhrtha unterbrochen wird) herzu- 
stellen*’. 

4. b* Zum nachtraglichen Tieropfer * opfert er eine fiir Indra bestimmte 
Kuh, die, seit sic einmal ein Kalb geboren hat, unfruchtbar ist^. 

^ Vgl, XIIL 23, 6, ^VgL Bern, zu Sutra 5, 

5. Der Wilde Reis fiir den Opferkuchen, der als Anhang zu diesem 
Tieropfer darzubringen ist, wird aus einem mit vier Fiisschen versehenen 
geflochtenen Korbe ausgeschiittet L 

^ Bern, zu Sutra 4. b und 5, Die Vorschrift (genau so bei Hir. 
und ahnlich im Man, 5rs,) geht offenbar auf MS, IV. 4. 3: 52, 12 
fgg. zuriick: „Als Indra geboren wurde, 'vfrar das Tarpyakleid scin 
Mutterschoss, das Pandara (vgl, zu beiden XVIIL 14. 1—2) seine 
Eihaut, die Kopfbinde sein Nabel. Er wurde aus der SutavaSa ge- 
boren (dazu vgl. MS, IL 5. 4: 52, 5 fgg,); der geflochtene vier*- 
fiissige Korb war das Euter, der wilde Reis war die Biestmilch ; 
deshalb ist der Opferkuchen von wildem Reis zu verfertigen.'' Zu 
cataspadi suna bemerkt Talav,: asyam catuspadyam phalakayam 
marnsam chidyate. 

6 . „Er (d.h, der Korb) ersetzt den Karren'' L so wird gelehrt^. 

^ D, h*: bei alien Handlungen (I. 16. 5^ — 11, vgl. 1. 18. 7), welchc 
sonst am Karren verrichtet werden, wird dieser durch den Korb 
ersetzt. ^ Die Quelle ist nicht bekannt. Hir* hat wie Ap.* aber 
ohne iti vijnayate* 
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7* Am folgenden Tage bringe er hinter dem Opferplatze, auf wel- 
chem das Salbungssomaopfer stattgefunden hat» die zehn ^ ober sieben ^ 
Samsrpopfergaben dar : einen achtschiisseligen Agniopferkuchen, einen 
Cam fiir Sarasvati, einen zwolfschtisseligen Savitrkuchen, einen Cam fiir 
Pusan, einen Cam fiir Brhaspati, einen elfschiisseligen Indrakuchen, einen 
zehnschiisseligen Varunakuchen und, eventuell einen Caru fiir Soma, 
einen achtschiisseligen Tvastrkuchen und einen dreischiisseligen Visnu- 
kuchen. 

' Das Brahmana (TS. L 8. 17) hat zehn Samsrps. Die Alternative 
des Ap* ist wahrscheinlich so zu deuten, dass die lezten drei fort- 
bleiben konnen, weil sie schon in den Upasads impliziert sind, vgL 
Sutra 19* Das Wort: „eventueir' riihrt denn auch von mir her. 

8* Jedesmal (d.h. fiir jede dieser sieben, eventuell zehn Istis) siedelt 
er auf einem mehr nach vorn gelegenen Opferplatz an K 

'Die Vorschrift beruht auf TBr, L 8. L 2. — Obschon Ap. 
dies nicht ausdriicklich erwahnt, sollen sie anvaham stattfinden, 
sodass sie sich iiber sieben Tage erstrecken (so auch Baudh., Hir. 
und Man. 5rs.). 

9* Dort, wo der Ahavaniya der vorhergehenden Isti sich befindet, 
ist die Stelle fiir den Garhapatya der nachstfolgenden 

' Sodass die Opferplatze nach Osten aneinander grenzen. 

10 * In der 5stlich orientierten Hiitte (die zum Abhisecaniya gedient 
hatte und jetzt fiir den Dasapeya gilt) befindet sich der Ahavaniya fiir 
die letzte Isti, ausserhalb ^ befindet sich der Garhapatya. 

' Also mehr nach Westen hin. 

11 * Nachdem er diese (letzte, d.h. die sieben te Isti) zuende gefiihrt hat, 
lasst er am Nachmittage den Ritus des „Zehntrunks*' (Dasapeya) sich 
abwickeln. 

12 f 13* An einem und demselben Tage weiht man den Opferveran- 
stalter und kauft den Soma 

'Beruht auf TS. L 1. 18* 1, TBr. I. 8. 2. 1. Im Gegensatz zum 
gewohniichen Ritual, nach welchem die Diksa auf den Tag fallt, 
der dem Kaufe vorangeht. 

14* Die Apsudiksa ' findet hier nicht statt, sondern wird dadurch 
ersetzt, dass der Opferveranstalter sich einen Kranz mit zwolf Lotus- 
blumen aufs Haupt setzt^* 

' NL X. 5. 15 — 6. 2^ Eigentiimlich ist der Ausdmck apodtksa (in 
einem Worte) bei Ap. fiir apsudiksa, wie Hir* und Man* §rs* 
haben* ^Beruht auf TS. I. 8. 18. 1, die Zwolfzahl auf MS* IV* 
4. 7 : 58. 18 (dvkdasa pundanka bhavanti ist zu lesen) oder Pane, 
br* XVIII 9. 6-7. 

15* Er kauft den Soma ' fiir zehn unverschnittene Kalber 

' Vgl XVIIL 12* 3. ^Bemht auf TS* I* 8. 18. 1 und TBr* I* 
8* 2* 2 (wo muskara). 
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16, Er feilscht nicht um ihn \ noch fiihrt er ihn herum. 

' Vgl. X. 25. 1 fgg. " Vgl. XX. 28. 1 fgg. Die Vorschrift nur 
noch bei Hir. 

17* Er treibt nur den Kauf(preis) weg 

^ Die Sutras 12 — ^17 sind wohl so zu verstehen, dass Sutra 13 
zur Erlauterung der im Brahmana enthaltenen, in Sutra 1 2 gegebenen» 
Vorschrift dient, und Sutras 16 und 17 zur Erlauterung der eben- 
falls im Brahmana enthaltenen. in Sutra 15 gegebenen, Vorschrift 
dienen. Es war ja schon, XVIII . 12. 2, gesagt, dass der Kauf fiir 
die beiden Somatage (Abhisecaniya und Dasapeya) zugleich statt- 
finden sollte. Der Kauf wird daher hier nur durch das Wegtreiben 
der zehn Kalber von den Mutterkiihen angedeutet, vgl. Man. srs.: 
purastat kntasya vatsataran apakaroti. 

18* Dem Zehntrunksomatage gehen ein Diksatag * und drei Upasad- 
tage voran. 

19* Vor den Upasads brmgt er den Somacariu zwischen den Upasads 
den achtschiisseligen Tvastrkuchen, nach den Upasads den dreischiisse- 
ligen Visnukuchen dar h 

^ Es sind dies die letzten drei Sanisrpspenden (vgl. SCitra 7); die 
erste fallt also auf den 1. Upasadtag, vor das Morgenupasadopfer ; 
die zweite auf den 2. Upasadtag, irgendwo zwischen Morgen- und 
Abendupasadopfer ; die dritte auf den 3. Upasadtag, nach dem 
Upasadopfer (Man erinnere sich, dass die Gottcr, denen die Upa- 
sadisds gelten, Agni, Soma und Visnu sind, XL 3. 11— '12). Nach 
MS. und Kath. sind die letzten drei Samsrps Agni, Soma und 
Visnu geweiht, und vgl. SBr. V. 4. 5, 18. — ’ Die Vorschrift ist 
TBr. I. 8. 1. 2 entnommen. 

20* Prastara und Umlegeholzer fur diese Samsrpspenden sind die- 
selben, wie die fiir die Upasadisds verwendeten. 

21— '23* Der Hotr bei der Zehntrunkfeier gehdrt dem Geschlechte 
dec Bhrgus an. Die Singweise auf welcher das mit dem Sastra des 
Brahmanaccharnsin parallel laufende Lob ^ gesungen wird, ist die Srayan- 
dyasingweise und das Agnilob wird auf der Varavandyasingweise ge- 
sungen, Das (iibernachtige) Wasser schdpft er aus dem Sarasvadflusse 

^ D. h. das erste Prsthastotra. ^ Alles beruht auf TS. L 8. 18 
und TBr. L 8. 2. 5 und stimmt mit den Texten der Samavedins 
iiberein, vgl. Pane. br. XVIIL 9. 2 und ]aim. br, IL 202 fg. 

Das Srayandya: Gramageyagana VII. 2. 5, wird auf SV. 11.669^ 
670 gesungen (Samaveda. Bibl. Ind. VoL IV^ S. 337); das Vara- 
vandya: Gramageya 1. 1. 30, wird nach dem Arseyakalpa auf SV. 
IL 984—986 gesungen (Samaveda, Bibl. Ind., Vol. V, S. 156). — ' 
Die in Sutra 22 gegebene Vorschrift lauft eigen tlich der Beschrei- 
bung des Somatages selber voraus. 

XVIIL 21* 

1* Am folgenden Tage (d. h. am cigentlichen Tage der Zehntrunks- 
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feier) stellt er, zur Zeit, wenn die Gefasse beisammen gesetzt werden ^ 
zehn Becher ^ extra fertig. 

^VgL XIL L 6. ^VgL Jaim* br. IL 202: dasa camasa bhavanti 
und Pane. br. XVIII. 9. d. 

2^ Diese giesst er, wenn die Zeit zum Eingiessen da ist \ voll. 

^ Also unmittelbar nach der XIL 21. 14 angegebenen Handlung. 

3> Wenn die Zeit da ist, den Soma zu geniessen K so trinken den 
Soma aus jedem Bechcr je zehn Brahmanen denen der Somagenuss 
zusteht, (d.h. solche,) in deren Geschlechte ohne Unterbrechung bis zur 
zehnten Generation der Somatrunk genossen worden ist 

} Also unmittelbar nach der Handlung von XIL 24. 6. ^ Beruht 

auf TS. 1. 8. 18. 1 (TBr. 1. 8. 2. 2), erweitert nach §Br. V. 4. 5. 3. 
^ Der Ausdruck aus Jaim. br. II. 202: yo dasapurusam somapTthad 
avyavacchinnas sa bhaksasya karta. 

4. Wer seine Vorfahren der Reihe nach bis zum zehnten (als Soma- 
trinker) herzahlen kann, der hat ein Anrecht auf den Somatrunk k 

^ Beruht auf Pane. br. XVIIL 9. 4 (wo samakhyaya) und Jaim. 
br., vgl. Bern. 3 zu Sutra 3, 

5* Es begeben sich dazu hundert Somatrinkende Brahmanen in das 
Sadas hinein L 

^ Beruht der Tatsache nach auf TS. 1. c. und Pane. br. 1. c. 

Die Darstellung in Sutra 3—5 scheint ein wenig verworren zu sein. 
Hir. hat deutlicher : „Wenn die Zeit da ist, den Soma zu geniessen, 
so ist derjenige zum Somatrunk berechtigt, in dessen Geschlechte 
ohne Unterbrechung bis zum zehnten Vorfahren der Somatrunk 
genossen worden ist. Hundert Brahmanen begeben sich dazu in das 
Sadas hinein, nachdem sie die Vorfahren bis zum zehnten der Reihe 
nach als Somatrinker aufgezahlt haben {anvakhyaya)'\ Wegen ihrer 
Wichtigkeit fiige ich Baudhayana's Darstellung bei (XIL 18: 113. 
15): „Man begiebt sich zum Morgendienst in das Sadas; an dessen 
ostlicher TiirofFnung stehen der Suta und der GramanI, an der 
westlichen der Ksattr und der Samgrahitr. Sie fragen die hinein- 
tretenden: „Wer ist deine Mutter, wer deine Grossmutter Den- 
jenigen, der (sie) bis zur zehnten (Ahnfrau) fertig bringt (d.h. der 
zehn Ahnfrauen herzahlen kann), den lasst man hindurch. Wer es 
nicht fertig bringt, den stosst man mit einem langen Bambusstabe 
zuriick. Wer sagt: „Eine Vaisya ist meine Mutter'', oder „Savitri 
(ist meine Mutter)", auch den lasst man hindurch, indem man 
erwagt: „Die Vai^yas sind die Huter der Heirat". Hier ist manches 
Dunkel. Hat man z. B. bei Savitri an den Savitrvers zu denken, der 
fiir das Upanayana so vielbedeutend ist? 

6^ Wenn die Zeit da ist, die Daksinas zu- geben \ so gibt er dem 
Adhvaryu zwei goldne^ Spiegel, dem Udgatr den goldnen Kranz, dem 
Hotr die Goldplatte, dem Prastotr und Pratihartr ein Ross, dem Brah- 
man zwolf vierjahrige Kiihe, dem Maitravaruna eine unfruchtbare Kuh, 
dem Brahmanaccharnsin einen Stier, dem Nestr und Potr jedem ein Kleid; 
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dem Acchavaka einen mit Gerste beladenen Einspanner, dem Agnidhra 
einen Zugochsen 

' VgL XIIL 5. L ^ Dies beruht auf SBr, V. 4, 5. 22, "Alles 
weitere nach TS. 1. 8, 18, 1. 

7* Nach der tlberlieferung einiger gibt er dem Unnetr eine ,,veha^ 
yamana' Kuh» dem Gravastut einen Stier, dem Subrahmanya einen 
Ziegenbock; es ist dem Nestr ein Zugochs, dem Agnidhra ein anderer 
zu geben, dem Acchavaka ein mit Gerste beladener Einspanner ^ 

^ Die Quelle ist wahrscheinlich das noch nicht aufgefundene 
Brahmana der Kathas, Die Bedeutung von vehayamana ist unbe- 
kannt Zum Teil ist die Vorschrift auch im Pane. br. XVIIL 9. 19 und 
MS. IV. 4. 8: 59. 7—8 enthalten. Hir. lautet: uksanam gravastute 
vehayana (so!) ivonnetre bastarn subrahmanyaya, 

8* Mit der ,,Hinwegopferung der Himmelsgegenden'' bricht er auf L 

^ D.h. zu der Verrichtung dieser Isd, welche das Gegenstiick zu 
der ,,Ersteigung der Himmelsgegenden*' (XVIIL 14. 17 fg.) ist, 
siedelt er auf einem neuen Opferplatz an. 

9^ Sie umfasst laut der Oberlieferung die folgenden fiinf Opfergaben : 
einen achtschusseligen Agnikuchen, einen elfschiisseligen Indrakuchen, 
einen Caru fiir die Allgotter, ein Quarkgericht fiir die Maruts, einen 
Caru fiir Brhaspati L 

'Nach TS. L 8. 19. 1. 

10. Dieses Opfer werde von einem Brahmanen, einem Ksatriya oder 
einem VaiSya verrichtet, der nach Ansehen begierig ist L 

' Beruht vielleicht auf einem verlorenen Kathabrahmana, vgl. TBr. 
L 8. 3. 1 : yajamanam eva tejasa samardhayatL Nach MS. IV. 4. 
9: 60. 10 *wird die Isti von einem verrichtet, der Speise zuerhalten 
wiinscht. 

11. Wenn ein Brahmana es verrichtet, so stelle er den Brhaspati- 
caru, wenn ein Ksatriya, den Indrakuchen, wenn ein Vai^ya, den Allgot- 
tercaru in die Mitte (der anderen auf die Vedi) und beschmalze diesen 
mittleren nach jeder Opferspende '. 

'Die Vorschrift beruht auf TBr. L 8. 3. 1 und MS. IV. 4. 9: 
60. 11 fgg, 

12t 13. Am Nachmittag ' verrichte er ein zwei Opfertiere umfassendes 
Tieropfer: er opfert eine fur Aditi bestimmte, mit Zapfehen an der 
Wamme versehene, trachtige Ziege und eine fiir die Maruts bestimmte, 
gesprenkelte, vierj^rige Kuh 

' So nur Ap.; nach Baudh. fallt dieses Tieropfer noch auf den- 
selben Tag, nach Hir. svo bhute. ^Beruht auf TS. 1. 8. 19. 1, 
TBr. 1. 8. 3. 2. 

14t 15. Laut lasst er den Agnidhra zum Opfer der Aditiziege sein : „Es 
sei, er hore'" hersagen, leise geht, er mit der Marutkuh vor (d.h.:) er 



XVIIL 22. 4. 


Der Rajasuya 


159 


sagt jedesmal leise seine Aufforderung an den Agnidhra: ^^Mache ihn 
horen", und dieser sagt leise seinen Gegenruf: ,,Es sei. er hore", 

T^.. TBr. L 8. 3. 2 : Aditi, die Erde, steht dem Reiche, dem 
Konig gleich, die Maruts stehen den Untertanen gleich ; dadurch 
ubertdnt der Konig die Untertanen, 

16 . Am folgenden Tage ^ bringt er die dreiteilige zu dem zuver- 
lassigen Boten in Beziehung stehenden Opfergabe dar : einen zwolf'- 
schiisseligen Opferkuchen fiir Pusan und die Alvins, einen fur den 
Wahres redenden Sarasvat bestimmten Caru, einen zwolfschiisseligen fiir 
Savitr von richtigem Geheisse bestimmten Opferkuchen 

^Nach Baudh, an demselben Tage, ^ g^ruht auf TS, L 8. 19,1, 
TBr, I. 8, 3, 3^4, 

17. Der Opferlohn hierbei ist ein Bogen mit drei Pfeilen und ein 
trockner Schlauch k 

^ So TS, 1, c, und TBr, I, 8. 3* 4, Naheres hieriiber fehlt, 

XVIIL 22. 

1 . Nach einigen ist der Opferlohn ein Stab und zwei schweinslederne 
Schuhe k 

^ Nach MS, II, 6, 13 am Ende, ein Stab, zwei Schuhe, ein 
trockner Schlauch; ebenso, und der Bogen mit drei Pfeilen nach 
Kath, XV, 9: 216, 6, 

2. Oder, entweder der Stab oder der trockne Schlauch oder zwei 
alte Schuhe k 

^ Die Quelle ist unbekannt, 

3. Nachdem er sich iiber diesen Gegenstanden gebadet hat k schickt 
er sie den mit ihm rivalisierenden Fiirsten zu 

^ Ich halte die Lesart abhyavasnaya fiir richtig. Die Handlung 
(nur bei Ap,) ist von ihm, aber zu Unrecht, wahrscheinlich aus der 
in Sutra 4 erwahnten Formel erschlossen, Talav, umschreibt: raja 
snanarn krtva daksinadravyani hastastham (so!) krtva, Danach soil 
der Konig sich baden, diese Daksinas in der Hand haltend, ^ TBr. 
I, 8, 3, 4 hat nur (noch vor der Erwahnung der Daksinas, XVIIL 
21, 17 fgg,): „Er schickt Boten hin; diese dienen um bekannt zu 
werden: er macht, dass er bekannt wird'k MS, IV, 4. 9 am 
Ende : ,,Durch das Wort (d,h. durch Sarasvati, welcher in dem 
Trihavis geopfert ist) sendet er die Wahrheit'k Baudh,: „Diesen 
(d,h, den Bogen und ' den Schlauch) schickt er den Gegenkonigen 
hin; wer ihn annimmt, von dem weiss er: „er ist mein Freund''; 
wer ihn nicht annimmt, von dem weiss er: „er ist mein Feind'k 
Man, Srs, : „Er schickt (die Gegenstande) einem benachbarten 
Kdnige zu". 

4. Er meldet ihm (durch den Boten): „Ich bin gesalbt worden, ich 
bin Konig geworden" k 

^ Nach MS, 1, c. (wo abhuvam herzustellen ist), Nach Talav. 
werden darauf die zuriickgebrachten Daksinas den Rtvijs geschenkt. 
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5. Am Nachmittage (desselben Tages) bringt er die ersten seeks 
,,Opfergaben der Gespanne" dar: einen achtschiisseligen Agnikuchen, 
einen Caru fiir Soma, einen zw5lfschusseligen Savitrkuchen, einen Caru 
fiir Brhaspati, einen achtschiisseligen Tvastrkuchen und einen zwolf- 
schiisseligen fiir Agni vaisvanara bestimmten Opferkuchen, 

6* Opferlohn ist der rechte der beiden Zugochsen. die das Gestell 
des Kriegswagens ziehen. 

Am folgenden Morgen bringt er die letzten sechs „Opfergaben 
der Gespanne” dar: einen Caru fiir Sarasvati, einen fiir Pu^n, einen 
fiir Mitra, einen fiir Varuna, einen fiir Ksetrapati, einen fiir Aditi. 

8. Opferlohn ist der linke der beiden Zugochsen, die das Gestell des 
Kriegswagens ziehen k 

^ Bern, zu Sutra 5-^8. Alles beruht auf TS. L 8. 20, 1 und TBr, 
L 8, 4, — Die eine Auffassung ist, dass die zwolf Prayujam havis 
sich iiber ein Jahr erstrecken (d,h, dass in jedem Monate eins dar- 
gebracht wird), und zwar iiber das Jahr, das (vgl. XVIIL 12, 1) 
mit der Salbungsfeier anfangt und mit dem Da^apeya schliesst. 
Dariiber sagt das TBr.: „Er bringt den achtschiisseligen Opferkuchen 
fiir Agni dar: deshalb pflegen die Kurupahcalas in Si^ira (im Vor- 
friihling) nach Osten auszuziehen ; den Caru fiir Soma : deshalb 
pflegen sie den Friihling hindurch an verschiedenen Orten anzu- 
siedeln und (dort Mensch und Tier) zu fiittern ; den zwolf schiisseligen 
Opferkuchen fiir Savitr: deshalb bekommen sie vor der (Zeit der 
Reife der) Gerste durch Savitr (diese) in ihre Gewalt; den Caru fiir 
Brhaspati: nachdem sie die Gerste durch Savitr in ihre Gewalt be- 
kommen haben, nehmen sie sie durch das Brahman an sich; den achtschiis- 
seligen Opferkuchen fiir Tvastr: dadurch sichern sie sich das Ge- 
schlecht ihrer Nachkommenschaft ; den zwolfschiisseligen Opferkuchen 
fiir Vaisvanara: deshalb kehren die Kurupahcalas im Spatsommer 
zuriick (gehen westwarts) ; den Caru fiir Sarasvati : deshalb erklingen 
in der ersten Regenzeit alle Stimmen (der Vogel u,s.w,); durch den 
fiir Pusan bestimmten Caru siedeln sie an verschiedenen Orten an; 
durch den fiir Mitra bestimmten Caru bepfliigen sie (die Felder); 
durch den fiir Varuna bestimmten Caru sitzen sie gesondert (?) ; 
durch den fiir Ksetrapati bestimmten Caru lassen sie (die Feldfriichte) 
reifen ; durch den fiir Aditi bestimmten sammeln sie sie ein'k Schliess- 
lich erklart sich der Verfasser des Brahmana, weil man nicht weiss, 
ob man das Jahr iiberleben wird, fiir die iiber zwei Tage sich 
erstreckende Darbringung der zwolf Opfergaben, 

9+ Nachdem er dann ein* Jahr hindurch taglich abends und morgens 
das Agnihotra dargebracht hat k halt er die Haarschurfeier ab, welche 
in einem iibernachtigen Somaopfer besteht^, 

^Beruht auf MS, IV, 4, 9; 61, 4 („zur Kontinuitat''), ^ Dass der 
Ke^avapanlya ein Atiratra ist, wird ausdriicklich in Jaim, br, und 
§Br, V, 5, 3, 5 gesagt, Dieser Somatag heisst auch Praticinastoma 
(TBr. I, 8, 8. 5), weil die Verszahl, auf welcher die Stotras abge- 
sungen werden, hier zuriickgewandt ist, d.h, die umgekehrte Reihen- 
folge hat: 21 beim Morgendienste, 17 beim Mittagsdienste, ISbeim 
Nachmittagsdienste, Dieses Verfahren beabsichtigt, den Yajamana 
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diesen irdischen Raum wieder erreichen zu lassen* nachdem er 
dutch das Betreten der Disas (XVIIL 14* 17) sozusagen den Svarga 
erreicht hatte* — Ap. betrachtet ofFenbar als impliziert, dass der 
Konig dieses ganze Jahr hindurch sich das Haar nicht scheren lasst* 
Jaim* br* IL 205 : ,, Nachdem er aus dem Abschlussbade heraus- 
gestiegen ist, schert er sich den Bart, nicht das Haupthaar : das 
Haupt ist das Ansehen (d.h* der ansehnlichste Teil des Korpers); 
zum Haupte desjenigen, der sich hat zum Konig salben lassen, geht 
das Ansehen* Wenn er vor Ablauf des Jahres sich das Haupthaar 
scheren liesse, so wiirde er sich das Ansehen, nicht das Haupthaar 
scheren (kiirzen) lassen” u.s*w. 

lOt 11. Die Spriiche, welche anfangen : „Die Haarigen (auch : „die mit 
Lichtstrahlen Versehenen”), die als erste sich bei einer (sakralen) Sitzung 
beteiligten” L sind die die Haarschur erwahnenden Verse* Mit denjenigen 
von diesen Spriichen, an deren Anfang die Erwahnung der Schur ge- 
macht wird, lasst er sich zu Anfang, mit denjenigen, an deren Schlusse 
die Erwahnung der Schur gemacht wird, zum Schlusse das Haar scheren 

^ TBr, IL 7* 17* ^ Zum Zeitpunkt, der mit X* 5. 8 iibereinstimmt, 

lasst er sich mit den ersten vier, zum Zeitpunkt, der mit XIV* 23* 
16 iibereinstimmt, mit den letzten vier Versen scheren* Nicht deut- 
lich sind die Worte adi- und antapravada, die auch Hir* hat* 

12. Unmittelbar darauf verrichtet er die zweitagige Somafeier der 
Aufleuchtung* 

13. Der erste Tag ist-ein Agnistoma, der zweite eine iibernachtige Feier* 

14. Die erste Feier fallt auf den Vollmondstag, die zweite auf die 
Vyastaka, 

15. oder die erste auf den Neumondstag, die zweite auf den Tag, 
an welchem der Mond sichtbar wird, 

16. oder sie fallen auf zwei giinstige Tage in der dunklen (d*h* ab- 
nehmenden) Monatshalfte L 

^ Bern, zu Sutra 12^16* Alles beruht auf TBr* I* 8* 10* 1, vgL 
Pane* br* XVIIL 11* 9* — Vyastaka sind die ersten drei Tage der 
dunklen Monatshalfte, nach Laty IX* 3* 8* 

17. Am ersten Tage opfert man (nach dem Ekada^inaritus fiinf, 
am zweiten Tage sechs (von den elf Opfertieren) ^* 

^ Vgl* XIV* 5* ^ Diese Vorschrift nur in Ap* 

18. Dann erfolgt die „Festhaltung der Herrschaft” genannte, drei 
Stomas umfassende Agnistomafeier L die in fiinf Tagen zum Abschluss 
kommt ^* 

^ Dass ein Agnistoma zum Schlusse stattfindet, beruht auf TBr. 
L 8* 10* 3, dass dieser tristoma ist, auf Jaim* br* IL 207* Der Name 
lautet gewohnlich Ksatrasya dhrtih, z*B. Sankh* XV* 16* 8* ^Sie 
umfasst also einen Diksatag und drei Upasadtage, am 5* Tage flndet 
die Kelterung (das eigentliche Somaopfer) statt* Der Schlusssoma ist 
also der Eingangsfeier glcich: XVIIL 8* 3* 

Verb* Afd* Lctterkimde (T^ieuwe Reeks) Dl. XXVI* 
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19* Diese Feier bildet den Schluss. 

20* Damit ist die Darstellung der Konigsweihe 2U Ende gefiihrt. 

21* Wenn er diese verrichtet hat, halte er die Sautramanifeier \ oder 
er opfere dem Mitra und Varuna ein Quarkgericht. 

^ VgL MS. IL 4. 1 : 38. 16. ^ Dies ist die Absicht des Verfassers 
von TS, und TBr. In der TS. folgen die Mantras zur Sautramam 
unmittelbar nach dem Rajasuya, im TBr. wird die Darstellung vor 
dem Rajasuya eingefiigt, 

22* Alle Somafeiern beim Rajasuya haben einen gesonderten Avabhr- 
tha, mit Ausnahme des ersten Tages des zweitagigen Somaopfers h 
^ D. h. des Dvyusddviratra, Sutra 12. 


Neunzehntes Buch 

Die Sautramani 
Ubersicht 

Es gibt zwei Arten von Sautramani: die Caraka- und die Kaukili^ 
sautramani. Der Name der ersten ist, da das Wort Caraka die Anhanger 
des Schwarzen Yajurveda bezeichnet, nur begreiflich, wenn man sich 
diesen Namen als gegeben von den Anhangern des We is sen Yajurveda 
denkt. Die von Apastamba zuerst behandelte, die Carakasautramani, ist 
mitunter diejenige Art, welche immer nach einer Weihung zum Fiirsten, 
einem Abhiseka, begangen werden soli, vgl. XIX. 4. 13, wahrend die 
Kaukili immer von andern Begehungen unabhangig ist. 

1 . Carakasautramani 

Die Bereitung der Sura, XIX. 1. 1-— 10. 

Vorbereitendes, XIX. 1. 11 — 17. 

Opfer von drci (ev. vier) Tieren (nl. von deren Netzhauten) XIX. 1. 
11-2. 7. 

Schopfen der Sura, XIX. 2. 7—14, 

Die anlasslich des Tieropfers darzubringenden PurodaSas, XIX. 2. 15. 

Die Suraspenden, XIX. 2. 16 — 3, 2. 

Das Verfahren mit dem Surareste, XIX. 3. 3 — 4, 2. 

Die Hauptsp^nden und der Schluss des Tieropfers, XIX. 4. 3—6. 

Der Avabhrtha der Sautramani, XIX. 4. 6 — 10. 

2. Kaukilisautramani 

Opfer eines Stieres fiir Indra und eines Carufur Aditi, XIX. 5.4 — 6* 
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Bereitung der Sura, XIX. 5. 7 ^ 6. 5, 

Vorbereitendes, XIX. 6. 6 -- 8. 

Schopfen der Milch- und Suraschoppen, XIX. 6. 9 ^ 7. 7. 

Opfer von drei Tieren, XIX, 8. 1-^*5 (nl. von deren Netzhauten). 
Darbringung der Milch- und Suraspenden. XIX. 8. 7—13. 

Spenden an die Vater des Opferveranstalters, XIX. 8. 14 — 9. 1. 

Die Hauptspenden und der Schluss des Tieropfers, XIX. 9. 2 — 9 

( 10 . 2 , 11 . 6 ). 

Salbung u.s.w. des Opferveranstalters, XIX. 9. 10 — 10. 2, 

Der Avabhrtha, XIX. 10. 3—5 (Pindapitiyajha, XIX. 10. 7), 

Opfer eines Stieres fur Indra und eines Caru fur Aditi, XIX. 10.8—12. 


Die Carakasautramam 
XIX. 1. 

1 . Nachdem er drei Tage vorher von einem Eunuchen fiir Blei junge 
Triebe von Gerste ^ gekauft^ und diese in einem leinenen Gewand ein- 
gewickelt hingelegt hat^, beginnt er^ die Sautramanizeremonie. 

^ Nach Bhavasvamin zu Baudh. ist saspani mit yavavimdhah (ge- 
keinte Gerste?) gleichwertig. ^ Beruht auf TBr. L 8. 5. 3: Er kauft 
von einem Eunuchen fiir Blei, weil der Eunuch weder Mann noch 
Weib, und das Blei weder Eisen noch Gold ist. So wird eine Har- 
monic mit der Sautramanizeremonie erreicht, welche weder ein 
Soma- noch ein Suraopfer, sondern ein Mittelding ist. ^ Damit die 
Substanz nicht austrockne, nach Talav, ^ Und zwar flndet, nach 
derselben Autoritat, der Kauf am 9. Tage vor Vollmond statt. 

2. Der Ritus ist der des selbstandigen Tieropfers k 

^ Also wie in Buch VII beschrieben. 

3. Nachdem er ^ den Feuern Brennholz zugelegt, den Wisch ver- 
fertigt und die Feuer umstreut hat, unternimmt er die Handlungen, 
deren erste das Waschen der Hande ist 

^ Nach Talav. am 12. Tage vor Vollmond. ^Vgl. Bern, zu VIII. 
9. 13. 

4. Er. stellt die Opfergerate nach Bediirfnis hin : anstatt der Schiissel- 
chen einen irdenen Topf k 

^Vgl. Bern, zu VIII. 9. 14. 

5. Wenn die Zeit zum Ausstreuen gekommen ist k schiittet er eine 
tiichtige Quantitat Reis fiir die Aivins, Sarasvatl und Indra den Be- 
schiitter (sutraman) aus 

^ S. I. 17. 12. ^ Fiir diese drei Gottheiten, weil derjenige, der 

den Rajasuya verrichtet hat, sozusagen an Kraft abnimmt, da er 
einen Feind iiberwaltigt hat. Die Asvins treten auf, weil sie Heilung 
bringen, Sarasvatl, weil sie „das Wort'* ist, und dadurch Heilimg 
bringt, Indra endlich, weil er dadurch Indra (d. h. Mut und Kraft) 
auf seine Seite bekommt, vgl. TBr. I. 8. 5. 6. 
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6. Die Art und Weise, wie ein Caru behandelt wird, ist erklart \ 

1 NL in VIIL 10. 2 fgg. 

7. Nachdem er diesen Caru gargekocht hat, stellt er in einer Grube, 
die vor dem Garhapatya gcgraben worden ist, die Sura her, in der 
Weise, wie dies bei der Sura zu geschehen pflegt. 

8. Die Sura ist Parisrut h 

^ Bern, zu Sutra 7—8. Anscheinend deutet Ap. auf das erst 
spater, XIX. 5. 7 — 6. 5 erwahnte Verfahren hin, vgL auch oben, 
XVIII. 1. 9. — Dass die Sthali mit dem Reis in das Loch gestellt 
wird, sagt ausdriicklich Vaikh. Ich zitiere hier den Kommentar des 
Dhurtasvamin : tasminn avate sthalyam eva surasamdhanam ; tasyam 
udakam kinvam ca sucivac ca surasamdhanam ahuh sutrakaras, tac 
ca nasucih ksipyate alpam haviv mahati ca sthalT kriyate, yatha 
parisrut svaccha sura bhavati tathopayah kriyate. 

9. Mit der Formel: „Dich, die Siisse, die Scharfe. die Unsterbliche (das 
Nektar), vermische ich mit dem Siissen, Scharfen, Unsterblichen (Nektar): 
mit dem Soma. Du bist Soma; werde gar fiir die Asvins, werde gar 
fiir Sarasvati, werde gar fiir Indra den Beschiitzer'" ^ vermischt er die 
Sura mit den Gerstentrieben 

^ TS. I. 8. 21. a. ^ Die Handlung beruht wohl auf SBr, V. 5.4. 
20 (vgl. XII. 7. 3. 5), wo es heisst, dass er mit dieser Formel 
parisrutarn samdadhati. Nach Talav. wird in die den Reis enthaL 
tende Sthali Wasser gegossen und Hefe {kinva) hineingelegt. 

10 . Drei Tage lang bleibt dieses Gemisch stehen K 

^ Beruht auf TBr. I. 8. 5. 4, 

11 . Er haut einen einzigen Opferpfahl K 

^ Obschon es an diesem Tage (dem 15., nach Talav.) drei Opfer-- 
tiere gibt (XIX. 2. 1). Die VorscKrift griindet sichaufTBr. I. 8. 6. 1. 

12t 13. Er verfertigt nicht einen Wisch, sondern wendet, wenn er 
einen braucht, den vorher verfertigten ^ an. 

^ S. Sutra 3 oben. 

14 . ,,Er verrichte die Sautramanizeremonie in dem dritten Teil der 
Vedi des Somaopfers'*, so wird in der heiligen Oberlieferung gelchrt h 

' Vgl. Ap. SulbasGtra V. 8 (Burk in Z. D. M. G. LVI, S. 342, 
wo das Nahere zu finden ist). Hir. liest : saumikyas trtiyamatrtm 
veditn fcaroft, ohne iti vijhayate. — Statt yajata iti ist in Ap. yajeteti 
zu Icsen, so hat auch T^av. - — Die Sruti ist aus alteren Tex ten 
nicht nachweisbar. 

15 . Wahrend vom Adhvaryu der Hochaltar verfertigt wird, macht 
der Pratiprasthatr aus Schutt, den er aus der Grube (dem Catvala) 
holt, siidlich vom Hochaltar ^ einen Erdaufwurf (Khara) (in dessen Feuer 
die Suraschoppen dargebracht werden sollen), und vor dem .Daksinagni 
einen zweiten Khara zum Hinsetzen der Suraschoppen. 
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' VgL VIL 3. 10 fgg. gg^ 5 ^ ^ 2 L ^ Zu 

diesem Khara vgL Sutra 18. 

16. Wahrend vom Adhvaryu das Feuer nach vorne (d.h. auf den 
Hochaltar) gebracht wird» entnimmt der Pratiprasthatr dem Daksinagni 
ein brennendes Scheit, legt dies auf den siidlich vom Hochaltar beflnd- 
lichen Erdaufwurf und legt Brennholz hinzu k 

^ Die Vorschrift beruht dem Inhalt nach auf SBr. I. c. In dieses 
Feuer soil die Sura geopfert werden (MS. II. 3 . 9: 37 . 13). 

17. Wenn die Zeit gekommen ist, die Opfergerate zusammenzusetzen ^ 
stellt er fiir die Asvins, Sarasvatl und Indra sutraman drei Gefasse 2 
fertig, und ausserdem einen grossen Topf^, eine Haarseihe^, eine Adler- 
feder und die zum Mischen zu verwendenden Gegenstande 

^ Vgl. VII. 8 . 2 . Vaikh. urdhvapatrani (vgl. 

XII. 1 . 4) von Vikankataholz; sie sind fiir die Suraschoppen bestimmt 
(XIX. 2 . 7 fgg.). ^Er ist nach Talav. trogahnlich oder rund: 
dronakalasakfti parimandalam va. Er dient, wie es scheint, zur 
Lauterung der Sura (Sutra 18). Vor dem Worte t.Topf'' [satam] 
fiigt die Hs. T (d.h. Tubingen M. a. 1 . 317) noch satatrnnam ein: 
einen grossen, mit hundert Lochern versehenen irdenen Topf, vgl. 
XIX. 3. 6 . ^ valasrava auch bei Hir. und Vaikh. Dazu Dhurta- 

svamin : valasravo valamayam pavitram suragalanartham sucibhir 
valaih krtarn govaladibhih. Zum Zweck vgl. Sutra 18. ^ syenasy a 

puccham nach Dhurt. und Talav.; zu dessen Zweck vgl. XIX. 
2 . 12 . ^Statt srapanani ist srayanani zu lesen (vgl. XIX. 7 . 7 ) 
zum Zeitwort svTnati, eig. „starken'', dann „mischen'\ — Vgl. 
XIX. 2 . 10 . 

18. Nachdem er die Handlungen verrichtet hat, die dem Herbei- 
treiben der Opfertiere vorangehen ^ nimmt er die Sura heraus 2 (giesst 
sie in den grossen Topf, den Sata, iiber), stellt diesen auf das Haupt 
cines Brahmanen ^ oder auf den Erdaufwurf ^ und lautert ^ die Sura 
vermittelst der Haarseihe mit der Formel: „Es soil dir die Tochter der 
Sonne den Parisrut, den Soma, vermittelst der ewigen Seihe lautern*' 

^ Also von VIL 8 . 6 . bis VII. 11 . ^ udbhidya, technischer Aus- 

druck ? Auch bei Hir. und Vaikh. ^ Beruht auf MS. II. 3. 9 : 37. 
3 Oder Kath. XII. 11 : 173. 10. ^Vgl XIX. 1 . 15. ^TBr. L 8 . 5. 
5, wo nur pavitrena punati. ® TS. I. 8 . 21 . b. 

19. Wenn es sich um einen Opferveranstalter handelt, der Soma 
erbrochen hat, fiigt er der oberen Formel diesen Vers an; „Nachvome 
ist der Soma hindurchgelaufen, der getreue Freund des Indra. Der Wind 
ist durch den Reiniger gelautert*'; wenn um einen, den der Soma durch- 
purgiert hat, dann mit der Variante: „Nach hinten ist der Soma hin- 
durchgelaufen'' L 

^ Ap. verwendet hier, statt TS. I. 8 . 21 . c, die fiir die Kaukili 
bestimmten Verse TBr. 11. 6 . 1 . 2^3, vgl. untcn, XIX. 6 . 12 ; dass 
der Vers fiir einen atipavita gilt, beruht auf TBr. I. 8 . 5. 5, das 
Dbrige auf SBr. XIL 7. 3. 9^10. 
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20. Nachdem er die gereinigte Sura an die betrefFende Stelle (d. h, 
entweder auf das Haupt des Brahmanen oder auf den Khara) hingestellt 
hat, treibt er die Opfertiere an den einen Opferpfahl : 

XIX. 2. 

1. einen grauen, fiir die Alvins bestimmten Ziegenbock, einen fiir 
Sarasvati bestimmten Widder, und einen fiir Indra bestimmten Stier ^ 
oder Schafbock 

^ So nach TS. L 8, 2L c und TBr* I. 8. 5. 6. ^ Diese Alter-- 

native beruht auf Kath. XIL 12: 174. 3. 

2. An vierter Stelle kommt fiir einen, der Soma erbrochen oder pur- 
giert hat, ein fiir Brhaspati bestimmter Bock hinzu. 

^ Mit barhaspatyam fangt Sutra 2 an, vgl. TBr. I. 8. 6. 4, Baudh. 
XVII. 35: 313. 12. ‘ 

3. Wenn die Netzhaute geopfert sind, schenkt er (nl. der Opferver- 
anstalter den beim Tieropfer beteiligten Opferpriestern) eine goldne 
Platte (^zs/ca)^ einen Stier ^ und eine dahineilende Stute 

^ Die Quelle dieser Daksinas ist mir unbek^nnt. ^ Weil nicht 
nur Hir, sondern auch die Tiibinger Hs. des Ap. satvanm lesen, 
vermute ich, dass srtvarTm das Urspriingliche ist, und so hatVaikh. 
Dann beruht diese Angabe auf MS. II. 4. 2 : 39. 5 (vgl. Kath. XIL 
11: 174. 1): „Eine zu kaufende {karya = kreya) Stute ist die Da- 
ksina, denn dahineilend (fliissig), so zu sagen, ist diese (Sura), und 
dahineilend (d. h. zu ihrem Fohlen zuriicklaufend) ist diese (Stute)'\ 

4. Damit bezeichnet man eine (Stute), die hinten dem verloren ge- 
gangenen (Fohlen) hergeht K 

^ Oder steckt, nach Apastamba's Auffassung, die Bedeutung : ,terst 
verloren und dann zuriickgekehrt** in dem Worte? Dhurt. und Talav.; 
nasta punar agata. 

5< Opferlohn ist eine Stute mit ihrem Fohlen h 

^ TS. L 8. 21. h hat nur: „Opferlohn ist eine Stute”. Die oben 
gegebene Ubersetzung von anusisu beruht auf Katy. XIX. 4. 5 
(Schol.^ und Srautapadarthanirvacana, S. 212. An und fiir sich konnte 
vadaba anusisuh auch eine Stute bedeuten, die ihrem Fohlen nach- 
geht; in diesem Falle ware dieselbe Dak^ina wie in Sutra 3^4 
gemeint, und ware Apastamba's Darstellung pleonastisch. Hir. hat 
nur : rukmam tsabham satvanm ca vad^bam daksinam dadati, 
Vaikh.: rukmam tsabhatn srtvart vadaba daksina. 

6. Zwei metallne Flatten: eine goldne und eine silberne im Gewichte 
von hundert Manas, nach einigen L 

^ Wer diese „einigen*' sind, ist unbekannt. 

7v Nachdem sie sich am Catvala gereinigt haben L schopft man am 
hinteren Khara ^ die Suraschoppen. 

^ 1 Wie VII. 21. 6. 2 Vgl XIX. 1. 15. Hier war nach XIX. 1. 

18 und 20 der Sata mit der Sura hingestellt worden. 
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8. Fiir alle Suraschoppen gilt der eine Vers: ,tW^ie die Besitzer von 
Gerste u*s*w* ^ als ttVorleuchte” fiir alle gilt ein und derselbe Ein^ 
ladungsvers eine und dieselbe AufForderung, ein und derselbe Opfervers 

^ TS* L 8* 21. d (vgl. IX. 18. 14), ^So heisst der Vers, der der 
Formel : upayamagrhtto *si u.s.w. unmittelbar vorangeht. ^ Die 
Puro'nuvakya, den Praisa und die Yajya gibt SBr. V. 5. 4. 25^26. 
^ TBr. L 8. 5. 6 hat nur: „Er sch5pft mit einem Verse’', MS. II. 
3. 9: 37. 9: „Es gibt eine Vorleuchte, einen Opfervers”, Das 
Ubrige beruht auf SBr. V. 5. 4. 23 (24). 

9. Der Adhvaryu schopft (unmittelbar nachdem er die „ Vorleuchte” 
hergesagt hat) den fiir die Alvins bestimmten Schoppen mit der Formel: 
„Mit einer Unterlage geschopft bist du; dich (o Sura), die unversehrte ^ 
schopfe ich mit Unversehrtem, den beiden Alvins genehm” Der Prati- 
prasthatr oder der Agnldhra schopft den fiir Sarasvatl bestimmten Schop- 
pen mit derselben Formel, indem er die Worte: „den ASvins” durch 
,,der Sarasvatl” ^ ersetzt, der Brahman oder der Opferveranstalter den 
fiir Indra bestimmten Schoppen, indem er: „dem Indra” ^ sagt 

^ Die iiberlieferte Lesart acchidram ist beizubehalteh. ^ Die For- 
mein aus Kath. XII. 9: 171. 17 (wo justam zu lesen) oder MS. II. 
3. 8 : 36. 5. ^ Dass die drei Suraschoppen jeder von einem anderen 
Priester geschopft werden, diirfte auf Kath. XII. 10: 173. 8 oder 
MS. l.c. S. 37. 6 gegriindet sein. 

10. Er (d.h. der jedesmal Schdpfende) starkt (d.h. vermischt) den fiir 
die Alvins bestimmten Schoppen mit zerstampften Beeren der Kuvala 
und Haaren eines Lowen, den fiir Sarasvatl bestimmten mit zerstampften 
Beeren des Badara und Haaren eines Tigers, den fiir Indra bestimmten 
mit zerstampften Beeren der Karkandhu und Haaren eines Wolfes h 

^ Alles beruht auf TBr. I. 8. 5. I-— 2 (diese Dinge waren ja von 
Indra, nachdem er die Fiirstenweihung unternommen hatte, erbrochen 
Worden), der Wortlaut eher auf MS. II. 3. 9: 37. 3. Die k{u)vala, 
badara und karkandhu sind Species der Zizyphus Jujuba. Ich fiige 
die merkwiirdigen Erlauterungen des Talav. bei : kvalam surair, 
badararn drivana, karkandhuh nudari dravicfabhasaya ; sirnhah 
prasiddhah, sardulamyusu vrkah mainuyu 

11 . Wenn er diese Haare nicht zur Hand hat, so denke wahrend 
des Schopfens der Adhvaryu an zwei Lowen, der Pratiprasthatr an zwei 
Tiger, der Opferveranstalter an zwei Wolfe h 

^ Alles beruht auf MS. oder Kath.; ,,zwei”, weil diese Tiere aus 
den zwei Nasenlochem, aus den zwei Augen, aus den zwei Ohren 
des Indra hervorkamen. Nach Man. srs. V. 2. 4. 28 denkt der 
Adhvaryu : „Es soli zu diesem das Ansehen zweier Ldwen kommen”, 
der Pratipr. dasselbe, aber: „zweier Tiger”, derYajamana: „Es soli 
zu mir das Ansehen zweier Wolfe kommen”. 

12. Nachdem er (nl. der jedesmal Schbpfende) die Gefasse mit der 
Adlerfeder rings abgewischt hath stellt er die Schoppen mit der Formel: 
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,,Dies ist deine Geburtsstatte'\ nach der Gottheit sie variierend ^ je an 
ihre Stelle 

^ Die Brahmanaquelle ist mir unbekannt, ^ Also 2. B. den L 
Schoppen mit: ,,Dies ist deine Geburtsstatte ; fiir die Alvins (stelle 
ich) dich (hin)'\ ^ Vgl. XIX, L 20. 

13. Die Schoppen diirfen, statt aus Sura, auch aus Milch bestehen k 

^ So nur noch Vaikh.: ^oder aber er schopft Milchschoppen, nicht 
Suraschoppen'k Die Quelle ist mir unbekannt. In der Kaukillsautra- 
mani kommen neben den Suragrahas auch Payograhas vor (unten, 
XIX. 6. H und SBr. XIL 7, 3. 13). 

14. Es ist auch erlaubt, die Suraschoppen zu schopfen unmittelbar 
nachdem das fiir das Tieropfer benotigte Schmalz geschopft ist k 

^Also nach der Handlung von VII. 9. 1^6 (1. Halfte). 

15. Darauf (d. h. nachdem die Suraschoppen hingestellt sind) bereitet 
er die Opferkuchen zu. Nachdem er den, anlasslich des fiir Brhaspati 
bestimmten Opfertieres darzubringenden, Tieropferkuchen zubereitet hat k 
bereitet er die drei Kuchen: den elfschiisseligen Indrakuchen, den zwolf- 
schiisseligen Savitrkuchen und den zehnschiisseligen Varunakuchen zu. 

^ Der eventuell auftritt (XIX. 2. 2). Nur zu diesem Tieropfer gibt 
es einen PaSupurodai^a nach dem Brahmana (TBr. I. 8. 6. 4), weil 
man fiir diese Gottheit, nl. fiir Brhaspati, nicht einen Suraschoppen 
schopft. Die drei Puroda^as, welche auf TS. 1. 8. 21. f beruhen, 
ersetzen gewissermassen die anderen Pa;Supuroda5as. Vgl, TBr. L 8, 
6. 2-— 3: „Verschiedenen Gottheiten sind die Opfertiere und die 
Opferkuchen gewidmet , . . Fiir Indra bestimmt ist das letzte Opfer- 
tier, fiir Indra bestimmt der erste Opferkuchen. Er bringt dadurch 
den zweifachen Mut, nach einer Seite gewandt, an.*' — Im Texte 
des Ap. gehort das Wort tnn noch zu Sutra 15. 

16. Nachdem er diese Opferkuchen auf die Vedi hingelegt hat, wird 
von denselben Personen mit den Schoppen vorgegangen (d.h. wird 
daraus libiert) von denen sie geschopft waren k 

^ Also der Adhvaryu libiert aus dem A^vin-, der Pratiprasthatr 
aus dem Sarasvati-, der Opferveranstalter aus dem Indraschoppen, 
vgl. Sutra 9 und 11. Die Sura wird in das siidliche Feuer (XIX. 1. 
16.) geopfert. — Die Satze sind von Garbe irrig getrennt. 

17. Der Adhvaryu erteilt die Befehle. 

18. Die beiden Befehle (an den Maitravaruna) lauten i .,Fur die 
Alvins, fiir Sarasvati, fiir Indra sutraman sage den Einladungsvers her 
(zu der Spende) der ergotzenden Somaschoppen'k „Fur die Alvins, 
fiir Sarasvati, fiir Indra sutraman gib (dem Hotr) den Befehl (zum Her- 
sagen des Opferverses zu der Spende) von den ergotzenden Somaschop- 
pen ' k oder (im letzten Befehle am Schlusse) : „ . . . gib den Befehl zu 
den vorgetretenen ergotzenden Somaschoppen*k 

^ Die Quelle ist zum Teil SBr. V. 5. 4. 24, zum Teil beruhen 
die Befehle auf dem Praisa des Maitravaruna, z. B. MS. IV. 12. 
5: 191. 2. 
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19 . Einladungs- und Opfervers sind die beiden, alle die betreiFenden 
Gottheiten erwahnenden ^ Verse: ,,Als ihr beide, o Asvins, beim ^ 
Asurischen Namuci den ergotzenden Soma (d*h. die Sura)» denselben 
sondernd, trankt, o ihr Herren des Schmuckes, da halft ihr In dr a bei 
seinen Taten, — Wie die El tern den Sohnt so halfen die beiden Asvins 
dirt o Indra, mit Tatt mit Wunderkraft* Als du den ergotzenden Soma 
(d.h. die Sura) sondernd trankst, kurierte dich, o Maghavan, Sarasvati 
durch ihre Macht'* 

^ Der Ausdruck aus dem Brahmana (TBr, L 8. 6. 1). ^ Oder 

bedeutet vielleicht diesmal saca mit Lokat. t.von . . . her"' ? (Av* haca) 1 
Dazu wiirde SBr. XIL 7. 3. 4 besser stimmen, ^ Die beiden Verse 
flnden sich TBr. L 4. 2. 1, werden aber dennoch von Ap. ganz 
gegeben* 


XIX. 3. 

1. Die Formel : ,tGeniesse vom Soma, o Agni'’ ^ spricht der Hotr 
zu der zweiten Spende aus 

^ Dies ist der gewohnliche Anuvasatkara, ^ SBr. V* 5* 4* 26 : 
dvir hota vasatkaroti, dvir adhvaryur juhotu 

2. Uber der Spende, nachdem sie ausgegossen ist oder wahrend sie 
ausgegossen wird, spricht der Opferveranstalter die beiden Verse: „In 
deinen Mund, Agni, ist die Opfergabe ausgegossen, wie Schmalz in die 
Kelle, wie Soma in das Pass ; verleihe uns beute-erwerbenden, manner- 
reichen, gepriesenen, ruhmvollen, grossen Besitz* — Er, in welchem 
Rosse, Stiere, Ochsen, Kiihe, Schafe geopfert und dargebracht sind, 
diesem Susses trinkenden, somariickigen Ordner: dem Agni, zeuge ich 
mit dem Herzen ein liebliches Lied'' h 

* Die beiden Verse kommen TBr* L 4* 2* 1—2 vor* 

3. Er (d* h* der Opferveranstalter) miete einen Brahmanen, der den 
Rest trinken soli h 

iBeruht auf TBr* I* 8* 6* 2, vgl* MS* II* 3* 9: 37* 9: „Einen 
Brahmanen soli man (die Sura) trinken lassen, dadurch wird sie 
zum Havis"* 

4. Oder er trinke selber ^ die Sura mit den zwei Versen: „Verschie- 
dentlich ist ja fxir euch beide ein fiir die Gotter guter Sitz hergestellt* 
Vermischet euch nicht im hochsten Himmelsraume* Du bist die ungestiime 
Sura, dieser hier ist der Soma; schade mir nicht, wenn du (o Soma) in 
deine Geburtsstatte eingehest* — Der Rest, der hier ist vom saftigen 
und gekelterten (Soma), den Indra machtiglich trank, diesen: den Konig 
Soma, geniesse ich hier mit freundlicher Gesinnung '^. 

^ Nach Dhurtasv. und Talav* nur dann, wenn der Opferveran- 
stalter ein Ksatriya oder Vaisya ist* Dass der Yajamana selber die 
Sura trinken darf, scheint in MS* II* 3* 9: 37* 10 (und Kath* XII* 
11: 173. 12) erlaubt zu werden, wenn man trennen darf: atmana 
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peya („sie soil von ihm selber gctrunken werden, so bringt er Kraft 
in sich"), ^TBr. 1. d. 2. 2 enthalt auch diese Verse, obschon Ap. 
sie ganz zitiert* 

5. Oder ^ er gicsst den Rest der Sura in einen Ameisenhaufen mit 
dem Verse: ,tVon zwei Wegen der Sterblichen habe ich gehort: von 
dem der Vater und dem der Menschen; auf diesen beiden bewegt sich 
die ganze Schopfung hinter dem vorderen und dem hinteren Lichte"^. 

^ Nach TBr. L 8. 6* 2, wenn er keines Brahmanen zum Trinken 
der Sura habhaft wird. ^ TB» L 4, 2. 3. 

6. Uber dem siidlichen Feuer ^ halt er ^ eine grosse, hundertfach 
durchlocherte, irdene Schtissel ^ (an einer Schlinge) angebunden. 

^ VgL XIX. L 15, 16. ^ Eine beliebige Person, ein Diener z. B. 

^ Die Satatrnna beruht auf TBr. I. 8. 6. 4. 

7. Nachdem er iiber deren OfFnung die Seihe ^ mit dem Fransenteil 
nach Norden hingebreitet hat, und mit dem Verse: „Wenn mein Geist 
hingegangen ist"' ^ dariiber ein Stiick Gold im Gewichte von hundert 
Manas gelegt hat giesst er ^ die noch iibrige Sura in die Schiissel aus ^ 
mit der Formel: ,tlhr Somagesichtigen Vater. sattigt euch" Oder mit 
dem Verse: „Die Somagesichtigen Vater sollen sich giitlich tun ; mochten 
wir die von den Gdttern gesetzte Lebensdauer erreichen. Der von Indra 
getrunkene (Soma ist) ansehnlich. Mochten wir die von den Gottern 
gesetzte Lebensdauer erreichen'' 

WgL XIX. 1. 17 Bern. 4. ^TS. VI. 6. 7. 2; die Anwendung 
des Verses vielleicht auf Grund von Kath. XXIX. 9: 169. 15. 
3 Beruht auf TBr. I. 8. 6. 4^5. ^TS. I. *8. 21. g. ^Aus Kath. 
1. c. Z. 12 (mit leichter Variante). Es ist zu bemerken, dass Hir. 
auch den Vers TS. VI. 6. 7. 2 und Kath. XXIX. 9 hat, aber ganz 
mit Kath, iibereinstimmend. 

8. Der fliessenden Schiissel bringen sie, vor derselben stehend, ihre 
Verehrung dar mit den an Sotna gerichteten, das Wort „Vater" enthal- 
tenden Versen, jeder der Reihe nach mit den drei nachher folgenden h 

^ Erweitert aus TBr. I. 8. 6. 6; „Er halt das Upasthana mit den 
fiir die Vater geltenden Einladungs-- und Opferversen . . . ; mit drei 
Versen halt er das Upasthana*..; der Adhvaryu, der Hotr, der 
Brahman, diese halten das Upasthana". 

9* Fiir diesen Zweck gelten die Verse; Du hast erkannt, o Soma" etc. h 
^TS. II. 6. 12. b.- 

10. Vome der Adhvaryu, rechts der Brahman, hinten der Hotr h 

^ Der erste halt also das Upasthana mit TS. 11. 6. 12. b— d, der 
zweite mit ib. e^g, der dritte mit ib. h^k. Val. die Bern, zu 
Sutra 8. 

11. Mit den „die Manenspeise zufiihrenden" Versen, anfangend; 
„Wenn du. o Agni, du Fiihrer der Manenspeise"^ stellt er die hundert^ 
fach durchlocherte Schiissel beim siidlichen Feuer hin. 
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^ TS* IL 6* 12. m— o. Hir. lasst mit diesen drei Versen das 
Upasthana an der Nordseite vom Agnidhra verrichten. ^ TBr. L 8. 
b. 5—6: ttWo er die hundertfach durchlocherte Schiissel halt, dort 
stellt er sich hin, zur Erhaltung von fcstem Stande'’. Dass dazu 
diese drei Verse verwendet werden, beruht nicht auf dem Brahmana. 

XIX. 4. 

1, 2. So macht er es, wenn der Opferveranstalter ein Brahmane ist; 
wenn er aber ein Baron oder ein Handwerker ist, so kiimmere er, sich 
nicht darum, das siidliche Feuer nach vorne zu fiihren ^ ; er selber 
geniesse diesen Surarest. 

^ Also das Feuer, vgl Bern. 1 zu XIX. 3. 6, wird nicht ausge- 
fiihrt und die Handlung mit der satatvnna sthalT fallt aus. Es ist 
nicht ersichtlich in welches Feuer unter diesen Umstanden die Sura- 
schoppen zu opfern sind. — Vgl. iibrigens XIX. 3. 4. 

3. Nachdem er mit dem aniasslich des Brhaspatitieres darzubringenden 
Opferkuchen ^ vorgegangen ist, verrichtet er die Hauptspenden des 
Tieropfers ^ und bring t dann die Opferkuchen dar. 

^ Dieser steht seit XIX. 2. 14 auf der Vedi fertig. ^Von den 
Opfertieren (verzeichnet XIX. 2. 1—2) waren bis jetzt nur die 
Netzhaute dargebracht (ib. 3). Dass das Opfer der Puroda§as (XIX* 
2. 15) in das Tieropfer eingefiigt wird, beruht auf TBr. I. 8. 6. 3* 

4. Svistakrtopfer und Ida des Pa^upuroda^a und .der Puroda^as sind 
dieselben. 

5. Dann unternimmt er die Handlungen des Tieropfers, deren erste 
angedeutet wird durch den Befehl: „Agmdh, hole die gliihenden Kohlen 
fiir das Zuopfer herbei'' ^ 

'Also VII. 26. 8 - VII. 27. 15. a. 

6. Mit dem Herzbratspiesse, dem Masara und den Schalen (aus 
welchen die Sura geopfert ist), begibt er sich zum Schlussbade zum 
Wasser hin. 

7. Den Masara behandelt er in der Weise wie bei einem Somaopfer 
die Trester behsindelt werden '. 

'Vgl. XIII. 20. 8— IL Der Masara ersetzt bier also den Rjisa. 

8. Unter Masara versteht man die Flocken {balkasa ) '. 

' balkasa, nach P.W.: ,,Stoffe, welche durch Destination ausge- 
schieden werden*'; „impure matter**, Eggeling. Sonst ist balkasa 
nicht mit masara gleichwertig, z. B. §Br. XII. 9. 1.2, vgl. auch 
XIX. 5. 9. 

9 * Das fiir die Alvins gedient habende Gefass wirft er in das Wasser, 
wo das Schlussbad stattflndet, mit der Formel: „Dcm Strick, o Gott 
Vanina, der die Gayatri zum Metrum hat, den opfere ich hierdurch 
hinweg, svaha !**, das Gefass fiir Sarasvati mit derselben Formel aber 
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mit „Tristubh” statt Gayatri; das fiir Indra mit; ,Jagati"; den grossen 
Topf (s^ta), die Haarseihe und die Adlerfeder mit derselben Formel, 
aber mit der Vadante: ,,Anustubh''; die Spiesse mit derselben Formel, 
abet mit: ^Pankti'' ^ 

^ Die ersten drei Formeln TBr. L 4. 2. 3—4. Die 4. beruht auf 
MS. 11. 3. 3 Oder Kath., die letzte nur hier und bei Hir. Bei Hir. 
stimmen die Formeln alle mit MS. iiberein (nur deva statt rajan), 
die letzte lautet bei ihm: yas te deva varuna pankticchandah paso 
vaci pratisthitas tarn ta etenavayaje, tasmai te svaha. 

10. Die Riickkehr nach dem Opferplatz findet ohne Spriiche statt K 

1 Deutet auf XIII. 22. 5. 

11. Dicse Sautramani verrichte er fiir einen, der Soma erbrochen hat» 
fiir einen, der den Soma purgiert hat, fiir einen Fiirsten, der aus seinem 
Rciche vertrieben wird oder vertrieben ist, fiir einen, der gesalbt wird 
oder gesalbt worden ist b 

^Quelle ist zum Teil MS. 11. 4. 1: 38. 14 fgg. oder Kath. XII. 
10: 172. 19 fgg. 

12. Es veranstalte diese Feier einer, gegen den man Behexung treibt, 
oder einer der Behexung treibt, oder einer, der Speise, Nachkommen 
oder Vieh begehrt. 

13. Sie gilt bei alien Salbungenh 

^ D. h.: wenn es nach der Salbung gelegentlich der Hochaltar- 
schichtung (XVII. 24. 1), des Vajapeya (XVIIL 7. 15), oder des . 
Rajasuya (XVIIL 22. 21) heisst, dass die Sautramani stattfinden soil, 
so ist die hier beschriebene Feier. nicht die Kaukili gemeint. 

14. Es veranstalte dieses Opfer ein Brahmane, ein Baron, oder ein 
Handwerker, der Ansehen begehrt. 


Die Kaukili Sautramani 

XIX. 5. 

1 . Jetzt werden wir die Kaukili Sautramani (d. h. die S. des Kokila) 
erklaren L 

^ Der Ritus ist nur im SBr. beschrieben, der Schwarze Yajurveda 
hat nur die Spriiche dazu. 

2. Deren Ritus ist wie der vorher erorterte L 

^ Nl. der der Carakasautramani, XIX. 1 —4. 

3. Wenn die ^eit zum Ausschiitten da ist b so fasst er einen fiir 
Indra bestimmten Bock an (und schlachtet und opfert diesen). 

Wgl XIX. L 5. 

4. Opferlohn ist ein Stier L 

^ Zu Sutra 3 und 4 vgl XIX. 10. 8-9. Hir. lautet wie Ap. Die 
altere Quelle ist mir unbekannt. 
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5* Er schiittet den Reis aus fiir einen fiir Aditi bestimmten Cam 
(und bringt diesen dar). 

6^ Ein Kalb (ist der Opferlohn) ^ 

^ Zu Sutras 3 — 6. Dieses Tieropfer und der Cam fallen also auf 
den 3. Tag vor der Feien Die Vorschrift in Sutra 6 beruht auf 
SBr* XIL 9« 2. 11 : vatsam purvasyam dadati mataram uttarasyam, 
vgL unten, XIX. 10. 10^12. 

7. Nachdem er vorher fiir (ein Stiick) schwarzes Metall (Eisen) und 
ein schwarzes Roister ^ und einen schwarzen Tasarafaden (von einem 
Eunuchen) Reis, Gerste und Fennich gekauft, und diese Substanzen 
(gesondert) in ein leinenes Kleid zusammengeschniirt hat, lasst man den 
Reis keimen und rostet die Gerste leicht. 

^ anusatana (auch in Hir.) ist von unbekannter Bedeutung. Talav. 
umschreibt : kalenopadhanena. ^ tasara : „ WeberschifF' ' ? Talav. : 

kalena samtasamtarena (sic) ; kalena kausena sutrena paksmana 
upaliptena ; kauseyadagnety (wie ist herzustellen ?) arthah. Dhurta- 
svamin umschreibt paksmana durch paksavata, Jedenfalls istSBr. XII. 
7. 2. 10^ — 11 zu vergleichen. Die drei Kaufmittel sind wohl fiir die 
drei Substanzen je eines bestimmt. 

8> Nachdem er die feinen Teile (der gerosteten Gerste; oder „das 
Gerstenmehr'?) mit saurer Milch oder einem Gemisch von zwei Teilen 
Buttermilch und einem Teile Wasser ^ zerlassen, und vermittelst Darbha- 
graser umgeriihrt hat stellt er dieses Gemisch hin. 

^ Talav. umschreibt udasvita durch takrena. ^ ? Talav. und Dhurt. 
umschreiben durch sarvato vestayitva. Die Hs. T. (Tiibingen) liest 
samvestya (nachdem er umwickelt hat)*'. Hir. hat pativasya (ver- 
dorben ?). 

9^ Dies ist der Masara ^ 

^ Vgl. XIX. 4. 8. 

10^ Die groben Teile (der gerosteten Gerste) werden mit den Neigen 
begossen \ das ist der Nagnahu. 

^ Dhurt.: manthena samyuktani (mit gerbstetem in Milch verriihr- 
tem Gerstenmehr* ?). Talav. hat nur sthulacurnani mandena karayitva, 

11. Die Fennigkorner macht er zu Mehl; und nachdem er, wenn die 
Zeit gekommen ist, die Sura herzustellen ^ aus dem gekeimten Reis, 
dem Masara und dem Nagnahu die Sura durch Vermischung zusammen- 
gesetzt hat streut er ein Drittel des Fennigmehles hinzu, iibergiesst das 
Ganze mit dem Verse: „Giesset aus hier den gekelterten, den Soma, 
welcher die hochste Opfersubstanz ist, den mannhaften, der in das 
Wasser gelaufen ist, den Soma hab ich mit Steinen gepresst" mit der 
Milch einer^ Kuh; dann streut er das zweite Drittel des Mehles hinzu, 
und iibergiesst es mit demselben Verse mit der Milch zweier^ Kiihe; 
endlich streut er das dritte Drittel des Mehles hinzu. und iibergiesst es 
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mit demselben Verse mit der Milch dreier^ Kiihe, Drei Tage uber 
bleibt dieses Gemisch stehen, 

^VgL XIX, 1. 7. 2 Mit dem Verse TBr, IL 6, L 1— TS. I 8, 

2L a (vgl. XIX. 1. 8). ^ Das beruht auf SBr. XII. 8. 2. 11^12, 

wo das Hinzugiessen der Milch einer Kuh am 1. Tage, zweier 
am 2. Tage, d refer am 3. Tage stattfindet, 

XIX. 6. 

1. Statt des Loches wird nach der Uberlieferung einiger eine Art 
Bambusseihe (karotara) gebraucht. 

2. Sie ist aus gespaltenem Bambusrohr verfertigt und mit Kuhleder 
umwunden. 

3 . In diesen Karotara legt er eine aus gespaltenem Bambusrohr ge- 
machte Miindung (in Gestalt) eines Elefantenriissels. 

4 . Deren Miindung (OfFnung) ist mit Leder umwickelt. 

5. Was auf dieses (Leder) ausfliesst, das ist die Parisrut h 

^ Zu Sutra 1—5. Es scheint, dass die Schaale mit der noch unge- 
reinigten Sura entweder in ein Loch in der Erde gestellt wird (wie 
XIX, 1. 7); in der Schaale muss unten ein kleines Loch sein, 
wodurch die Fliissigkeit auf ein Stuck Leder, das ins Loch gelegt 
ist, ausfliesst. Oder statt in das Loch wird die ungeklarte Sura in 
ein von Bambusrohr gemachtes Gefass iibergegossen, in welchem 
sich eine Art Schlauch befindet, durch welchen die Sura auf das 
darunter gelegte Leder abtraufelt und so geseiht wird. Der Karotara 
wird §Br. XII, 9. 1, 2 (vgl, Katy. XIX. 2. 7) erwahnt, er wird aber 
auch in dem Verse TBr, IL 6. 4, 2 genannt, Baudh. kennt nur 
den Karotara. 

6. Wenn die Zeit gekommen ist, die Opfergerate beisammen zu 
setzen, stellt er fur die ASvins, fiir Sarasvatl und fiir Indra sutraman je 
drei ' Gefasse fertig K 

^ Dhurt. und Talav. haben, wie die Hs. Q, trini tvtni: tnni 
suragraharthanu trini payograharthani, ^ Vgl. XIX. i. 17. 

7 . Er stellt ebenfalls drei Arten Mehl fertig: Gerstenmehl, W^eizen-* 
mehl und Indrakornmehl, zwei Adlerfittige L zwei Seihen und ^ zwei 
Tr5ge. 

^ Vgl XIX. 7. 1 fgg. ^ Es ist ca statt vS zu lesen. 

8» Der Reiniger des Adhvaryu besteht aus Ziegen- und Schafhaaren, 
der des Pratiprasthatr aus Kuh- und Rosshaaren 

’ Zu diesen Reinigem vgl. Sutras 11 und 13, 

9 . Nachdem er das Schmalz ausgeschiittet hat *, giesst der Adhvaryu 
in den Trog eine grosse Quantitat Milch ^ aus. 

' Also nach der Handlung von VII. 9. 1. ^Fixr die Milchschop- 
pen, die hier neben den Suraschoppen’ dargebracht werden. Quelle 
ist das SBr. 
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10 . Mit einem Spruch ^ nach A^marathya, ohne Spruch nach 
Alekhana, 

'Nl TS. 1 . L 10. c (vgL Ap. IL 6. 1). 

IL Nachdem er das Schmalz (mit seinera Reiniger) ^ ,,gereinigt'' hat 
reinigt er die (in dem Drona befindliche) Milch mit der Haarseihe, 

^Vgh Sutra 8. ^ VgL IL 6. 7 ^ 7. L 

12. und zwar, wenn es sich um einen Opferveranstalter handelt, der 
Soma erbrochen hat, mit der Formel: „Nach vorne ist der Soma hin- 
durchgelaufen, der getreue Freund des Indra. Der Wind ist durch den 
Reiniger gelautert ; wenn um einen, den der Soma durchpurgiert hat, 
mit der Formel: „Nach hinten ist der Soma hindurchgelaufen'' u.s.w. L 

^ TBr, IL 6. L 2 — 3, vgL oben XIX. 1. 19. Hir. erlaubt hier 
und bei der Carakasautr, auch TS. 1. 8. 21. c fiir beide Falle. 

13. Mit dem Verse: „Es lautert sich der Priester-, der Baronenstand, 
das Ansehen, der Mut. Mit der Sura ist der gekelterte Soma hingekeL 
tert zum Rausche; durch das Klare, o Gott, sattige die Gotthei ten, durch 
den Saft erteile dem Opferveranstalter Nahrung*' ^ reinigt der Prati- 
prasthatr mit seinem Reiniger die in dem Drona befindliche Sura. 

^ TBr. IL 6. 1. 3. Der Vers wird im §Br. zum Reinigen der 
Milch verwendet. 

14. Nachdem er die fiir das Tieropfer bestimmten Schmalzportionen 
geschopft hat L schopft der Adhvaryu die Milchschoppen 

^ Vgl. VII. 9. 2. ^ Nl. drei, in drei von den XIX. 6. 6 erwahn- 
ten sechs Gefassen. 

15. Fiir alle Milchschoppen gilt der eine Vers: ,.Wie die Besitzer 
von Gerste'* ^ als Vorleuchte, fiir alle gilt ein und derselbe Einladungs- 
vers, eine und dieselbe Aufforderung, ein und derselbe Opfervers 

' TBr. IL 6. 1. 3. ^VgL oben XIX. 2. 8. Aufforderung: XIX. 
8. 7, Opfervers: XIX. 8, 9. 

XIX. 7. 

1. Nachdem er den ersten Milchschoppen mit der Formel : „Mit einer 
Unterlage geschopft bist du; den Alvins genehm schdpfe ich dich'' ^ 
geschopft hat, denselben mit Gerstenmehl vermischt und mit seinem 
Adlerfittig^ abgewischt hat, stellt er ihn auf den Khara hin mit der 
Formel: „Dies ist deine Geburtsstatte ; fiir die Glut dich'*. Den zweiten 
Schoppen schopft er mit der Formel: „Mit einer Unterlage geschopft 
bist du; der Sarasvati genehm schdpfe ich dich”; er vermischt ihn mit 
Weizenmehl, wischt ihn mit seinem Adlerfittig ab und stellt ihn hin mit 
der Formel: „Dies ist deine Geburtsstatte; fiir die Manneskraft dich”.. 
Den dritten schopft er mit der Formel: „Mit u.s.w.; dem Indra sutraman 
genehm schopfe ich dich’'; er vermischt ihn mit Indrakommehl, wischt 



176 


Die Kaukili Sautramani 


XIX. 7. 2^ 


ihn mit dem Adlerfittig ab und stellt ihn hin mit der Formel: ..Dies ist 
deine Geburtsstatte ; fiir die Kraft dich'' k Mit den (in der Samhita) 
dann folgenden Formeln bringt er (jedem Schoppen), je nach dem 
Stichworte. (nachdem sie hinges tellt worden sind) stehend seine Ver- 
ehrung dar 

^ Alle Formeln TBr. IL 6. 1. Z — 4, ^ Uberall ist ohne Zweifel 

pattrena statt pavitrena zu lesen. ^ Also dem ersten mit der Formel; 
..Glut bist du; stelle Glut in mich"', Dem 2. mit: ..Manneskraft 
bist du; stelle Manneskraft in mich'\ Dem 3. mit: ..Kraft bist du; 
stelle Kraft in mich*' (TBr. Lc, 4), 

2. Wahrend die Sura (von irgendeinem anderen. z. B. vom Agnidhra) 
liber der Seihe in den Trog ausgegossen wird. schopft der Pratiprasthatr 
aus dem Gusse die Suraschoppen. 

3. Fiir alle Suraschoppen gilt der eine Vers: ..Verschicdentlich . . * 
(u.s.w. wie XIX* 3* 4) . . eingehest"' ^ als Vorleuchte; fiir alle gilt ein 
und derselbe Einladungsvers, eine und dieselbe Aufforderung. ein und 
derselbe Opfervers 

^TBr*IL6*L4. ^ VgL XIX, 6* 15* 

4. Nachdem er mit der Formel: ..Mit einer Unterlage geschopft bist 
du. das Ansehen der Alvins; den Alvins genehm schopfe ich dich"' ^ 
den ersten Schoppen ^ geschopft hat und denselben mit seinem Adler^- 
fittig abgewischt hat. stellt er ihn auf den Khara ^ hin mit der Formel : 
..Dies ist deine Geburtsstatte; zur Frohlichkeit dich” ' hin, 

^ TBr. IL 6, 1. 5. ^ Und zwar in eines der XIX. 6. 6 erwahnten 
Gefasse. ^Vgl. XIX. 1, 15. also eventuell auf das Haupt eines 
Brahmanen. vgl. ib, 18. 

5. Nachdem er mit der Formel: ..Mit einer Unterlage geschopft 
bist du. die Manneskraft der Sarasvatl, der Sarasvati genehm schopfe 
ich dich'" ^ den zweiten Schoppen geschopft hat. und denselben mit 
seinem Adlerfittig abgewischt hat, stellt er ihn mit der Formel: ..Dies 
ist deine Geburtsstatte. Zur Freude dich*' ' hin, 

'TBr. II, 6. 1. 5. 

6. Nachdem er mit der Formel; ..Mit einer Unterlage geschopft bist 
du, die Kraft des Indra ; dem Indra sutraman genehm schopfe ich dich ^ ' 
den dritten Schoppen geschdpft hat. und denselben mit seinem Adler- 
fittig abgewischt hat. stellt er ihn mit der Formel : ..Dies ist deine 
Geburtsstatte. Zur Lust dich" ^ hin, 

'TBr. II. 6. 1. 5. 

7^ Die zum Mischen zu verwendenden Dinge wie bei der Surah 

' D.h. wie bei der Carakasautramam. vgl. XIX. 1, 17, XIX, 2, 10, 

8^ Wenn die Suraschoppen hingestellt sind, bringen der Adhvaryu 
und der Opferveranstalter, vor denselben stehend. diesen ihre Verehrung 
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dar mit dem Rest des Kapitels (der Samhita) und mit dem darauf (in 
der Samhita unmittelbar) folgenden Kapitel 

^ Nach Dhurtasv* und Talav* auch der Pratiprasthatr. ^ TBr. 
IL 6. L 5 (von ojo *sy ojo mayi dhehi ab) und TBr* IL 6. 2. 

XIX. 8. 

1 * Wie friiher treibt er die Opfertiere herbei b mit Ausnahme des 
fiir Brhaspati bestimmten. 

^ Also die XIX* 2, 1 genannten* — Im Texte des Ap. gehort 
brhaspatwarjam noch zu Sutra 1* 

2. Bis zur Umzirkelung mit dem Feuerbrande ist alles gleich h 

^ NL wie in dem zugrunde liegenden Ticropferritus, s* VII* 12* 1 
^ VII* 15* 1* 

3. Bei der mittleren Runde der Feuerumzirkelung ^ legt er einen Teil 
von dem Feuerbrande (der zur Umzirkelung dient)» auf den (sudlichen) ^ 
Khara und legt Brennholz hinzu* 

^ V/elche ja dreimal stattflndet, VII* 15* 2* ^Vgl, XIX. 1* 15* 

4. Nachdem er mit dem Rest des Feuerbrandes die Umzirkelung 
vollzogen hat, verwendet ^ er dieses Stiick des zur Umzirkelung dienenden 
Scheites zum Kochen der Teile der Opfertiere* 

^ Es wird also nicht in den Ahavaniya zuriickgelegt wie sonst 
(VII. 15* 3), sondern sofort verwendet wie in VII* 15* 8 ange- 
deutet ist* 

5. Nachdem die Netze dargebracht sind, schenkt er (nl* der Opfer- 
veranstalter) vierzig Kiihe als Opferlohn und eine Stute mit ihrem Fohlen h 

^ Vgl* XIX* 2* 5* Die vierzig Kiihe kann ich nicht aus einem 
Brahmana nachweisen* 

6. Die Schoppen diirfen auch zu diesem Zeitpunkte ^ geschopft werden* 

^ Statt V o r dem Tieropfer ; so verfahrt man bei der Caraka- 
sautramani, vgl* XIX* 2. 7 mit XIX. 2* 3* 

7. Mitgeteilt ist die Aufforderung h 
1 In XIX* 2* 18* 

8. Nach ASmarathya sollen alle Schoppen im Ahavaniya, nach 
Alekhana sollen die Suraschoppen im Daksinagni dargebracht werden ^ 

^ Das Letztere ist das gewohnliche, SBr* XII* 9. 3* 11 — 12* 

9. Der Adhvaryu libiert aus den Milchschoppen mit dem Verse: 
„Das mit Sura versehene, auf die Streu gestellte, tiichtige Manner ver- 
leihende Opfer wird mit Ehrenerweisungen von den Stieren hinbefordert, 
indem sie den Soma in den Himmel unter den Gottem bringen. Mochtcn 
wir, den Indra verehrend* schon lobend, uns freuen* ^ Der Pratiprasthatr 

Verh* Afd* Letterkunde (Nieuwe Reeks) Dl. XXVI. 13 12 
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libiert aus den Suraschoppen mit dem Verse : »,Dein in den Krautern 
gesammelter Saft: das Ungestiim des Soma, der mit der Sura gekeltert 
ist, durch diesen Rausch belebe den Opferveranstalter, die Sarasvati, die 
Asvins, Indra und Agni'' K 

^ TBr. IL 6. 3, 1. Dass diese Verse zu diesen Spenden gehoren, 
geht aus SBr. XIL 8. L 2 hervor. 

10. Nachdem jeder auf den Nachvasatruf ohne Spruch zum zweiten 
Male libiert hat, geniesst der Adhvaryu den Rest des fiir die Alvins 
bestimmten Milchschoppens mit dem Verse: „Den Soma, den die Alvins 
von dem Asurischen Namuci wegnahmen und den Sarasvati, um den 
Mut zu mehren, erhielt, diesen hellen, an Siissem reichen Tropfen, den 
Konig Soma, geniesse ich hier” k 
'TBr, Lc 1^2. 


11. Der Pratiprasthatr und der Agnidhra geniessen den Rest des fiir 
Sarasvati bestimmten Milchschoppens mit dem Verse: „Was hier vom 
gekelterten Safte hangen geblieben ist, was Indra kraftiglich getrunken 
hat, davon geniesse ich hier mit freundlicher Gesinnung : den Kdnig Soma 
trinke ich'' k 

' TBr. L c. 2* — ^ Nach SBr. trinkt nur den Pratiprasthatr. 

12. Der Brahman und der Opferveranstalter geniessen den Rest des 
fiir Indra bestimmten Milchschoppens mit dem Verse: „ Diese Opfer- 
substanz . . . (u. s. w. wie IV. H. 1. b) . . . Saft und Kraft, svaha!" k 

^ TBr. L c. 5. — Nach §Br. trinkt nur der Yajamana. 

13. Erklart ist die Weise, wie man mit dem Res te der Sura verfahrt k 

VgL XIX. 3. 3^5. 

14 . Sudlich vom Ahavaniya ^ gibt er ^ (nl. der Opferveranstalter) den 
Rest der Milchschoppen seinem Vater, Grossvater und Urgrossvater 
mit den Formeln: „Den mit der Svadha verbundenen Vatern, svaha! 
Huldigung ! — ■ Den mit der Svadha verbundenen Grossvatern, svaha ! 
Huldigung 1 — Den mit der Svadha verbundenen Urgross vatern, svaha ! 
Huldigung ! — Die Vater haben gespeist, sie haben sich giitlich getan, 
sie haben sich abgewischt Werdet gereinigt, ihr Vater" 

^Anders das SBr. (XII. 8. 1. 6). ^ D. h. er giesst auf die 

Erde aus. ^TBr. II. 6. 3. 2-3, 


15* Mit den zehn Versen, welche anfangen: „Es sollen mich reinigen 
die Soma^artigen Vater, es sollen mich reinigen die Soma-artigen GrosS'- 
vater, es sollen mich reinigen die Soma^-artigen Urgrossvater mit hundert-- 
lebigem Reiniger" ^ bringt er den Vatern stehend seine Verehrung dar. 


^TBr* II. 6. 3. 3—4; nach dem 2. Verse, einer Vadante zu dem 
folgendie acht: TS. I. 6. 6, 1, m (oben IV. 16. 2); oben X. 7. 

R 9 * * tk 
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XIX. 9. 

1 . Darauf bringen beide * eine Schmalzspende dar, der Adhvaryu 
mit dem Verse: „Die Vater, die gleichartig . . . (u.s.w. wie 1. 9. 12)... 
kommen und der Pratiprasthatr mit dem Verse : „Die meinigen . . . 
(u.s.w. wie I. 10. 12)... kommen” 2 . 

'SBr. XII. 8. 1. 19-20 ist es der Yajamana. ^^Br. II. 6. 
3. 4—5. 

2. Zur Zeit der „Manota ^ giesst er die Briihe der drei Opfertiere 
jede in eine besondere Schaale und stellt diese hin. 

^ Vgl. VIL 24, L — Vorher waren vom Tieropfer die Netzhaute 
dargebracht (XIX. 8. 5). Da es hier keinen Pasupurodasa gibt (vgL 
XIX. 2. 15 Bern.), schliessen sich dem Opfer der Netzhaute unmit^ 
telbar die Hauptspenden des Tieropfers an. 

3+ V or der Spende an Agni svistakrt ^ bringt er (mit dieser Briihe) 
die Zuopfer vermittelst der Horner und der Hufe ^ dar. 

^ Also unmittelbar nach der Spende an Vanaspati (VII. 25. 15). 
Die Zeitbestimmung nach SBr. XII. 8. 3. 19. — Bs ist mir nicht 
klar, ob die iiblichen Zuopfer (VII. 26. H) durch diese Upahomas 
ersetzt werden. ^ Von den alteren Quellen erwahnt nur das 

SBr. Ahnliches : saphagraha bhavantu XII. 8. 3. 13. 

4* Jedes Tier hat (zusammen) acht: (nl. vier) Afterklauen ^ und (vier) 
Hufe. 

^ Da auch die Tiibinger HS. und Hir. hier und in Sutra 5 fcusf/irfca- 
lesen, mit a nicht mit a, konnte hier eine Verkiirzung derselben Art 
wie in ajakstra vorliegcn. 

5* Nachdem er eine Afterklaue und einen Huf des fiir die Alvins 
bestimmten Opfertieres mit der von diesem Tiere herriihrenden Briihe 
gefiillt hat, giesst er mit den acht Versen, deren erster anfangt : „Mit 
Blei das Gewebe'' h nach jedem Verse eine Spende aus jeder Afterklaue 
und jedem Hufe ins Feuer aus. 

^ TBr. II. 6. 4 umfasst sechzehn Verse. Die ersten acht sind fiir 
das Opfer der Briihe des A^vintieres, die letzten acht (von mukham 
sadasya, II. 6, 4. 4, an) fiir das Opfer der Briihe des Sarasvatitieres 
bestimmt; zum Indratiere vgl. Sutra 9. — Es wird mit jeder After- 
klaue und jedem Hufe je eine Spende dargebracht. 

6> Der letzten (der 8. also) fiigt er die beiden Horner des Tieres bei. 

7* Nach jeder Spende giesst er die Neigen in die hinzugehorigen 
Salbungsgefasse ^ aus und wirft die verwendeten Afterklauen und die 
Hufe in den Ahavanlya hinterdrein (und nach der achten Spende auch 
die Horner), 

^ D. h. in die in Sutra 2 erwahnten Schalen, vgl. unten, Sutra 13—15. 

8* In derselben Weise verfahrt er mit der Briihe des Sarasvatitieres, 
und zwar mit den acht (in der Sarnhita) folgenden Versen h 

^ Vgl. Bern. 1 zu Sutra 5. 


D 12* 
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9* Fiir das Opfer der Briihe des Indratieres wird dcr ganze Kapitel 
verwendet k 

^ Also TBr, IL 6. 4. Es sollen aber nur acht Spenden dargebracht 
werden; hier warden also je zwei Verse zusammengenommen* 

10* Es steht ein vom Holze der Ficus glomerata (Udumbara) verier- 
tigter Sessel bereit, dessen Kopfstiick und Langbretter eine Elle messen, 
dessen Fiisse bis zur Hohe des Nabels reichen und dessen Teile mit 
Munjagras an einander verflochten sind ^ 

1 Vgl X, 29, 7 und XVL 10. 16 (SBr. XIL 8. 3. 4^6). 

11* Diesen stellt er mit den Formeln: ,,Mitra bist du, Varuna bist 
du. Mochte ich mit den Allgottern vereint sein. Du bist der Nabel des 
Baronenstandes, du bist die Geburtsstatte des Baronenstandes'" ^ auf die 
Statte des Opferveranstalters (d. h. siidlich vom Ahavanlya) 

^ TBr. IL 6. 5. 1. ^ Es ist wenig wahrscheinlich, dass der 

Verfasser der Samhita diesen Zweck fiir alle diese Spriiche im 
Auge hatte; vgl. XVIIL 18. 6. 

12* Das Platz-nehmen-lassen, das Sich-hinsetzen, und das Anreden, 
wie beim RajasuyaL 

^ Vgl. XVIII. 18. 7—8; dazu die TBr. II. 6. 5, 1 — 2 verzeich- 
neten Formeln. 

13 * Den Opferveranstalter, der auf diesem Sessel mit dem Angesichte 
nach Osten gerichtet sitzt, begiesst (salbt) der Adhvaryu, der mit dem 
Angesichte nach Westen steht L mit den in der A^vinschaale beftnd- 
lichen Neigen der Briihe, mit der Formel: „Auf Gott Savitrs Geheiss 
begiesse ich dich mit den Armen der Asvins mit den Handen des Pusan, 
mit dem Heilmittel der beiden Alvins, zu Energie, zu priesterlichem 
Ansehen"' 

'Beruht auf SBr. XII. 8. 3. 17. ^TBr. II. 6. 5. 2. 

14 * In derselben Weise mit der (in der Samhita) folgenden Formel K 
mit den in der Sarasvatischaale befindlichen Neigen. 

^ TBr. 1. c. 2—3. Die Worte der obigen Formel; „mit dem Heil- 
mittel der ASvins, zu Energie, zu pr. Ansehen*' werden hier durch 
die folgenden ersetzt: „mit dem Heilmittel der Sarasvati, zu Kraft, 
zu Nahrung'\ 

15* In derselben ^Veise mit der letzten Formel ^ mit den in der 
Indraschaale befindlichen Neigen. 

^ TBr. l.c. 3 . mit dem Mut des Indra, zu Ansehen, zu Kraft''). 

XIX* 10. 

1* Nachdem der Adhvaryu die beiden Hande des Opferveranstalters 
zusammen beriihrt hat mit der Formel: „Ka bist du, Xai^ama bist du, dem 
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Ka dich ^ bringt er mit den drei t,grossen Worten'' drei Schmalzspen'' 
den dar ^ : t^bhuh svaha, bhuvah svaha, suvah svaha*'. 

^ TBr, IL 6, 5. 3. — Obschon die Formeln auda in der Vaj. S. 
vorkommen, warden sie im $Br. nicht erwahnt. ^ Dies diirfte 

auf SBr. XII. 8. 3. 18 beruhen. 

2. Nachdem der Opferveranstalter zu diesem Zeitpunkt in der Weise, 
wie dies beim Rajasuya geschieht b die Trager der Gliick bringenden 
Namen angerufen hat beriihrt er seine Korperglieder, je nach dem 
Stichworte, mit den funf Versen, deren erster anfangt: ,,Die Schonheit 
ist mein Haupt" steigt vom Sessel hinab mit dem Halbverse: „Durch 
die Beine, durch die Fiisse bin ich fest^ als Konig auf die Untertanen 
gestellt'' fliistert die Formel : „Ich stehe fest in dem Baronenstand, fest 
im Reiche. Ich stehe fest in den Rossen, fest in den Kiihen. Ich stehe 
fest in den Gliedern, fest im Rumpfe* Ich stehe fest in den Hauchen^ 
fest im Gedeihen. Ich stehe fest auf Erde und HimmeL fest im Opfer’" 
bringt eine ^ Spende dar mit dem aus einem Verse und einer Formel 
bestehenden Spruche, welcher anfangt: „Die Gotter sind dreimal elf’' ^ 
und beriihrt dann mit dem Verse: „Meine Haare sind die Gabe” u.s»w. 
je nach dem Stichworte, die (in dem Verse genannten) Korperteile. 

' Vgl. XVIIL 19. 6. ^Dazn die Formel TBr. II. 6. 5. 3. 
^ TBr. 1, c. 3— 6. ^ MS. dhno^su TBr. dharmo'su ^ TBr. 

1. c. 6. ^ Ich bin unsicher, ob ahutim, ahufi, oder ahuftr zu lesen 

ist; SBr. XII. 8. 3. 29 — 30 nimmt alles als ein Ganzes. ^ TBr. 
1. c. 7—8 (1. traykdevi), ^ TBr. 1. c. 8. 

3. Die Handlungen von der Svistakrtspende ab ^ bis zum Schlussbad 
sind dieselben (wie bei der Carakasautramani) 

^ Hier wird also das durch den Abhiseka unterbrochene Ritual 
des Tieropfers fortgesetzt. ^Vgl. XIX. 4. 6. fgg, 

4. Auf den Avabhrtha (d.h, in das Wasser» in dem sich der Opfer- 
veranstalter mit seiner Gattin baden soil) bringt er fiinf Schmalzspenden 
mit den Versen dar, welche anfangen: „Welche Beleidigung wider die 
Gotter, o Gotter'’ h so nach Asmarathya; nach Alekhana sollen dicse 
Spenden ins Ahavamyafeuer dargebracht werden 

^ TBr. IL 6. 6. 1—2. ^In diesem Falle werden die Spenden 

entweder vor dem Schlussbade oder nach der Riickkehr von dem 
Bade dargebracht. Die Ansicht des SBr. (avabhrtham istva yantif 
XII. 9. 2. 1) scheint mit der hier dem Asmarathya zugeschriebenen 
iiberein zu stimmen. 

5. Nachdem der Opferveranstalter den Vers: „0 spiilender Ava- 
bhrtha ... (u. s. w. wie VIII. 8. 12) . . . vor grossem Schaden” ^ liber dem 
Avabhrtha hergesagt hat; nachdem er mit der Formel: ,*Freundlich 
gesinnt . . . (u.s.w. wie VIL 27. 16)... und welchen wir hassen’’ ^ und 
mit dem Verse: „Wie ein vom Holzpfosten Befreiter, wie ein Beschwitz- 
ter durch das Bad von der Unreinheit befreit, wie das Schmalz vom 
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Reiniger gereinigt, so soil mich das Wasser von der Stinde reinigen ^ 
sich gebadet hat; nachdem er der Sonne seine Verehrung bezeugt hat 
mit dem Verse: ,tWir sind jetzt aus der Finsternis” u.s.w. ^ wirft er mit 
der Formel: ttZuriickgeschlagen ist Varuna's Schlinge, zuriickgeschlagen 
1st Varuna’s Schlinge"' ^ (mit dem Vorderfuss) den Uferrand zuriick, 

^ Alle Spriiche TBr. IL 6. 6. 3—4, vgh VIIL 8. 15 ■ — 18. b. 

6. Die Holzscheite und die feierliche Anredung des Ahavanlya, wie 
beim Tieropfer h 

* Vgl. VII. 27, 16 (2. Halfte). Dazu die Spriiche TBr, 1. c, 4—5, 

7 . Nachdem er den Ahavamya feierlich angeredet hat mit dem Verse: 
„Es kehrt die Erde heim, heim die Morgenrote, heim die Sonne, heim 
dieze ganze Welt, Mochte ich den Agni Vai^vanara als Licht haben, 
moge ich die Erfulling des reichlichen Wunsches erlangen'* h und nachdem 
er mit der Formel: „Bhuh, svaha!'' eine Schraalzspende dargebracht hat, 
flndet in der friiher dargetanen Weise ^ das Opfer an die Vater statt 

^ TBr, II, 6. 6, 5. ^Vgl, I. 7—10. ^ Daraus geht hervor, dass 

die Kaukili SautramanI dem Neumondstage unmittelbar vorangeht. 
Ein Brahmana dazu scheint es nicht zu gebcn. Die Mantras dazu 
enthalt TBr. III. 6, 16. 

8. Dem Indra vayodhas opfert cr einen Bock. 

9 . Der Opferlohn ist ein Stier. 

10. Er bringt der Aditi einen Caru dar, 

11 . Der Opferlohn hierbei ist eine Milchkuh. 

12. Es wird (in der heiligen Qberlieferung) gelehrt: „Das Kalb 
schenkt er bei der ersten Isti, die Mutter bei der lezten" K 

^Zu Sutras 8-12, Der Bock fiir Indra (vgl, XIX. 5. 3-4) wird 
im SBr, (XII. 9, 3, 16) nur angedeutet. Die Mantras dazu TBr. II. 
6, 17 — 20. Augenscheinlich soli dies Opfer am 1. Tage der lichten 

, MonatshMte stattflnden, Zum Caru fiir Aditi vgl. XIX. 5, 5—6. 
Die in Sutra 12 erwahnte Sruti ist $Br, XII. 9. 2. 11, 

13 . Damit ist die Darstellung der Kaukili SautramanI zuende gefiihrt. 

14 . Es verrichte diese Feier einer der den Himmel zu erreichen 
wiinscht h 

^ Vgl, SBr, XII, 8. 2. 2 am Ende. 
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Die Schichtung des Hochaltars nach der Lehre 
der Kathas (Kathakam) 

Ubersicht 

XIX. 11^15. 

Es ist aus der einheimischen Uberlieferung bekannt (und aucli gram- 
matische Tatsachen sprechen dafiir), dass die im Folgenden gegebenen 
Cayanaarten auf den Texten der Kathas beruhen, Es ist bis jetzt nicht 
nachgewiesen, dass die dieser Darstellung zugrunde liegenden Texte 
wirklich ein Teil des Kathaka ausmachen. In der mir bekannten Abschrift 
der Kapisthalasamhita, welches Werk ja zum grossten Teile mit dem 
von Schroeder herausgegebenen Kathaka iibereinstimmt, jBndet sich aber, 
mitten in die Darstellung des Agnistoma verschleppt, ein grosses Frag- 
mentt das mit TBr. IIL 12. 4 und III. 12. 3 sogut wie ganz gleich- 
lautend ist. Das scheint zu beweisen, dass dieser Teil des Taittirlyabrah- 
mana (III. 10—12 und Taitt. Ar. I) urspriinglich den Kathas angehort hat. 

Zu diesen Cayanaarten gehbren : 

1. Das Savitracayana, XIX. 11. 1 — 13. 26 (TBr. III. 10). 

2. Das Naciketacayana, XIX. 14. 1 — 17. (TBr. III. 11). 

3. Das Caturhotracayana, XIX. 14. 18—27 (TBr. III. 12. 1—5). 

4. Das Vai^vasrjacayana, XIX. 15. 1—9 (TBr. III. 12. 6—9). 

Besondere Kombinationen, XIX. 15. 10—15. 

5* Das Arunaketukacayana, XIX, 15. 16 (TA. I). 

Die Divah^yeni- und Apagha-istis, XIX. 15. 17—18. 


Der Hochaltar in Sonnengestalt (savitvo^gnih) 

XIX. 11. 

1. Den Hochaltar schichte sich mit Ziegeln in Sonnengestalt, wer 
den Himmelsraum zu erreichen wiinscht h 

^ Wie z. B. (TBr. 10. 9. 10^ — ^11) Ahinas A^vatthya, der in der 
Gestalt eines goldnen Vogels zum Himmelsraum, zur Gemeinschaft 
der Sonne (Aditya) einging, weil er diese Schichtung wusste. 

2. Diese Schichtung flndet bei einem Tieropfer statt h 
1 Nach TBr. III. 12. 5, 10 (?), 

3. Wenn er sie unternehmen will, beschafft er (ausser den sonst zu 
einer Schichtung erforderten Gegenstanden) 185 goldene Ziegel (d. h. 
Stuckchen Gold), welche so gross sind wie das letzte Glied des Fingers, 
oder (wenn er diese nicht beschajSFen kann) ebensoviele mit Schmalz 
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beschmierte Kiesel ^ vier natiirlich perforierte Kieselsteine und eine 
unbegrenzte Anzahl Raumfiiller. 

^ Nach TBr* IIL 12. 5. 12, wo nur die Anzahl nicht angegeben 
wird. 

4. Er untemimmt die Handlungen des Tieropfers, die mit der Her^ 
sagung der Sechshotrformel anfangen ^ 

'Von VIL L 1 an. 

5. „Er verrichte den Gottesdienst . auf dem dritten Teile der Vedi 
(des Tieropfers)'"', so wird in der heiligen Uberlieferung gelehrt^. 

'Vgl. XIX. 1. 14, Talav.: prakarasya trfiyakaranya vedimanam 
sautramanyam uktam sadvimsatyangulipramanena dandena dasa 
pascat sronyoT madhyam, pranca(m) (dva)dasa, amsayor astau ; evam 
vedih. Diese Masse scheinen aber nicht genau das Drittel der 
pasukt vedi (vgl. ZD MG. LVI, S. 345) zu liefern. ^TBr. IIL 
12. 5. 10 (in Ap. ist yajeteti zu lesen). 

6. Nachdem er die Handlungen bis zum zweiten Umrisse verrichtet 
hat ', schlagt er in der Mitte des fixr den Hochaltar bestimmten Teiles 
der Vedi einen Pflock in den Boden, ritzt ringsum denselben eineh 
Riss im Masse eines Wagenrades fiir die Sonnenschichtung ein, schafFt ^ 
ein griines mit der Wurzel noch versehenes Darbhabiischel herbei, ver- 
grabt dies in der Mitte der Stelle, wo spater die Schichtung des Ahava- 
niya stattfinden soli, schopft fiinf Sruva voll Schmalz in die Juhu, bringt 
auf den Darbhabiischel fiinf Spenden dar mit den Versen, deren erster 
anf^gt: „Das Jahr samt den abnehmenden Monatshalften" stellt die 
Vedi her, indem er (den Boden mit dem holzernen Schwerte) aufwiihlt, 
sie besprengt und die Handlungen an ihr verrichtet, die mit der Begies- 
sung mit Schmalz abschliessen ritzt innerhalb des ersten Risses neun 
kreisrunde Risse, bestreut das Ganze ^ mit Sand, iiberdeckt es mit Darbha- 
grasern, fiillt den ausseren Riss mit saurer Milch, welcher Honig bei- 
gemischt ist, und mit Kieseln, und lasst das Ganze so die Nacht iiber 
liegen. 

'Also bis VII. 3. 10 (Mitte). ^“^Wie XVI. 17. 7 (beruht nicht 
auf dem TBr.). ^ Nach Talav. sind die Handlungen VIL 3, 14 ^ 
VIL 5. 6 (sruca udgrahanantam) gemeint. ^ Die Risse sollen aber 
sichtbar bleiben (Sutra 10). 

7. Nachdem er (am folgenden Tage) das Friihagnihotra dargebracht 
hat, und mit der Formel : ..Prajapati soil dich hinlegen : durch diese 
Gottheit liege in der Weise der Angirasen fest” den Hochaltar beruhrt 
hat, und mit den beiden Versen: „In.mich nehme ich", „Das Feuer” 
das Feuer in sich hat eintreten lassen, beruhrt er mit dem „Selbst- 
schichtung” genannten Verse: „Die Scheite, die dir gehoren, o Agni” 
den Hochaltar K Dann streut er mit der Formel : „Du bist Agni’s Asche” 
Sand iiber die Statte hin, und mit der Formel: „Eintracht’’ salzige Erde^. 

‘ Alles wie XVI. 21. 6. ^Wie XVI. H. 1 (am Ende) und 2. 
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8* Wahrend er diese hinstreut, denkt er im Geiste: ,Jenes Schwarze, 
das in dem Monde ist, dass soil hier sein'" K 
^ Wie XVL H. 3. 

9^ Nachdem er mit der Formel: »,Eintrachtig'' die salzige Erde und 
den Sand vermischt hat, schliesst er mit der Formel: „Schichtend seid 
ihr, umschichtend'" die Statte des Hochaltars mit einer unbegrenzten 
Anzahl von Kieselsteinen ein, und schiebt den Sand iiber die Statte des 
Hochaltars mit dem Verse: „Schwill an''h 

^ Alles wie in dem zugrunde liegenden Paradigma (XVL 20. 9, 12). 

10^ Die Risse verwischt er nicht L 

^ Es ist wohl der Singular zu lesen. 

Ih Ins Innere stellt er auf dem hinteren (westl.) Teil der Statte eine 
mit Wasser gefiillte Schale hin mit der Formel: „Das Wort hat dich 
in den Ozean hingestellt, dich, der du gute Nachkommenschaft und 
Wohlfart erwirbst, mir zur Kraft"' h 

^ Die Formel (mit Var.) aus dem Kath. (XXXVIII. 13 am Ende); 
Hir. hat dadhati. Im Kath. ist ohne zweifel suprajavanirn zu lesen; 
so auch Baudh. XIX. 2: 418. 1. 

XIX, 12, 

1, Auf den neunten ausseren ^ Riss legt er die (Ziegel, welche die) 
fiinfzehn Tage der vorderen Monatshalfte (darstellen), mit den fiinfzehn 
Formeln: „Eintracht, Erkenntnis" u.s.w. auf. 

^ D. h. auf den neunten, von dem Mittelpunkt an gerechneten Riss. 

2, In die Zwischenraume dieser (Ziegel, die die) Tage (darstellen), 
legt er mit den fiinfzehn Formeln: „Der Lichte; die Klarheit" u.s.w. 
fiinfzehn (Ziegel auf, die die) Stunden ^ dieser Tage (darstellen). 

^Tag und Nacht umfassen zus. 30 Muhurtas; der Muhurta hat 
also die Dauer von 48 Minuten. 

3, Dann legt er auf den mehr nach innen befindlichen (d.h. den 8.) 
Riss die fiinfzehn Nachte der vorderen Monatshalfte auf mit den fiinf- 
zehn Formeln: „Der sichtbar werdende Neumond, der sichtbar ge- 
wordenc Neumond" u.s.w. 

4, In die Zwischenraume dieser Nachte legt er mit den fiinfzehn 
Formeln: „Der Geber, der Verschenker" die zu diesen Nachten geh5- 
rigen Stunden. 

5, Dann legt er auf den mehr nach innen befindlichen (den 7.) Riss 
die fiinfzehn Tage der hinteren Monatshalfte auf mit den funfzehn For- 
meln : „Den gepriesenen, den gelobten" u.s.w. 

6, In die Zwischenraume dieser Tage die zu diesen Tagen gehorigen 
funfzehn Stunden mit den funfzehn Formeln: „Der Erreger, der An- 
reger" u.s.w. 
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7. Dann auf den mehr nach innen befindlichen (den 6,) Riss, die 
funfzehn Nachte der hinteren Monatshalfte mit den fiinfzehn Formeln: 
„Die gekelterte, die kelternde'" u.s*w. 

8. In die Zwischenraume dieser Nachte die fiinfzehn zu diesen Nachten 
gehorenden Stunden mit den funfzehn Formeln: „Der Verleumder, der 
Einwilliger" u,s,w. 

9. Dann auf den mehr nach innen befindlichen (den 5*) Riss, die 
zwolf vorderen Halbmonate mit den zwolf Formeln: „Der Reiniger, 
der kiinftige Reiniger'’ u.s.w, 

10. Dann auf den mehr nach innen befindlichen (den 4.) Riss, die 

zwolf hinteren MonatshMften mit den zw5lf Formeln: ttDer Siegreiche, 
der Siegende'' u«s.w. 

11. Dann auf den mehr nach innen befindlichen (den 3.) Riss, die 

drcizehn Monatsnamen: ,,Der Rote, der aus dem Roten Geborene" u»s.w* 

12. Dann legt er Sand (auf denselben Riss) mit den acht Formeln : 
„Die Riihrige, die Rege’' u*s.w* 

13 . Dann auf den mehr nach innen befindlichen (den 2.) Riss, die 

funfzehn „Grossstunden'’ ^ mit den funfzehn Formeln : „Jetzt dann’' u,s,w* 

^ TBr* IIL 10. 10. 4: tnuhmtanam mahurtan, Hir.: rnnhurtamU'^ 
hnrtan, 1st dieser Muhurta ein gewisser Teil des Monats ? 

14 . Dann auf den mehr nach innen befindlichen (den 1.) Riss, die 

sechs Opfer, mit den sechs Formeln: „Der Agnistoma, der Ukthya, die 
iibernachtige Somafeier, die zweitagige Somafeier, die dreitagige Soma- 
feier, die viertagige Somafeier’' und die drei Namen der Rtus ^ : „Agni 
als Rtu, die Sonne als Rtu, der Mond als Rtu”. 

^ Zu lesen : cartunamani statt catuvnamanu 

15 . Dann legt er auf die Nabe (des radformigen Hochaltars) dievier 
Namen des Jahres auf: „Prajapati, das Jahr, der Grosse, Ka” h 

^ Zu Sutra 1 — 15. Allc Spriiche TBr. IIL 10. 1. Ihr Zweck geht 
aus dem Brahmana (TBr* IIL 10, 9. 6—9 und IIL 10. 10. 1— -4) 
hervor. Nur der Zweck der Spriiche in Sutra 12 ist im Brahmana 
nicht angegeben. Die Handlung scheint den Zusammenhang zu 
unterbrcchen. Im Ganzen gibt es also 1 85 goldene Ziegel (vgl. XIX. 

II. 3): 8X15 (Sutra 1-8) = 120; 2Xl2 (Sutra 9, 10) = 24; 13 
(Sutra 11); 15 (Sutra 13); 6+3 = 9 (Sutra 14); 4 (Sutra 15): 
Zus. 185* 

16 . Die vier natiirlich perforierten Kieselsteine legt er in der Richtung 
der vier Himmelsgegenden ^ auf mit den vier Formeln, deren erste 
anfangt : „Bhuh, Agni, und die Erde, und das Mass” ^ 

' Also ostlich, siidlich, westlich, und nordlich vom Rade. ^ TBr. 

III. 10. 2 (4 Fprmcln). 

17 . Mit dem Verse: „Fulle dem Raum” legt er die Raumfuller auf h 
'Vgl. XVL 14. 9. 
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18. Nachdem er vom Catvala Schutt geholt hat» breitet er diesen 
mit dem an Agni Vaisvanara gerichteten Verse: „Agni, gesucht'' u*s,w. 
liber die Schicht aus k 

^Vgl XVL 15. L 

19. Dies ist die Schicht. 

20. Er fliistert den Hinaufsteigungsspruch ^ er fliistert den Herab- 
steigungsspruch 

^NL TS. V. 5. 9. g (vgl. XVI. 2L H). 

21. Dann bringt er dem fertig geschichteten Hochaltar seine Ver- 
ehrung dar mit dem dazu bestimmten Kapiteb welcher anfangt : ,tDu 
kennest d i c h ; wer du bist, der bist du ; d u hast d i c h geschichtet ; ge- 
schichtet bist du, fertig geschichtet bist du, o Agni" K 

'TBr. III. 10. 3. 

22. Darauf verfahrt er mit ihm wie mit dem aus tausend Ziegeln 
geschichteten Hochaltar k 

* Vgl. XVI. 13. 11. Der Agni wird also besprengt wie XVII. 
11. 1 angegeben ist. 

23. Nachdem der Opferveranstalter durch das Hersagen des Spruches 
sich die Ziegel zu seinen Milchkiihen im Jenseits gemacht hat bringt 
er dem Hochaltar seine Verehrimg dar mit den als „Zusammenfassung" 
und „Verteilung" ^ bezeichneten Spriichen, dezen Anfang ist : „Du bist 
das Jahr, du bist das voile Jahr" 

^ Vgl. XVII. 11. 2. ^ Ich finde diese Bezeichnungen (auch Baudh. 

und Hir. haben sie) nicht in TBr, ^ TBr. III. 10. 4. 1--3 (Schluss 
ma ma himsth) ist der Samhara, der Rest ist der Vihara. 

24. Auf den aussersten Ziegel an der Nordseite giesst der Adhvaryu, 
mit dem Angesichte nach Norden gekehrt, vermittelst eines Blattes der 
Calotropis gigantea (Arka) Ziegenmilch aus k 

iVgl. XVII. 11. 3. 

25. a. Hierbei wird fiir das Satarudriyaopfer der Abschnitt verwendet, 
welcher anfangt: „Du, o Agni, bist Rudra, der Asura des grossen 
Himmels" k 

^ TBr. III. 11. 2. Es ist nicht sicher, ob mit diesem Abschnitt 
eine einzige Spende dargebracht wird, oder ‘ ob der Abschnitt zu 
mehreren verwendet wird, vgl. XIX. 13. 2, 3. a. 

25. b. Das Arkablatt legt er irgendwo hin, wo die Kiihe nicht hin- 
kommen; oder er legt es auf einen Ameisenhaufen k 

^ Garbe's Sutratrennung ist falsch, und statt arkapatna upadadhati 
ist arkaparnam upa^ zu lesen, vgl. XVII. 11. 5 am Ende. 

26. Der Hotr, der sich hinter (d.h. westlich von) dem Hochaltar mit 
dem Angesichte nach Osten hingesetzt hat, rezitiert zu dem anlasslich 
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der vollendcten Schichtung abzuhaltenden Sastra ^ den Abschnitt, welchet 
anfangt: „Bhuh. bhuvah, svah, Starke, Kraft'\ 

^Vgl. XVIL 12. 12 . ^TBr. III. 10 . 5. In Ap. ist auch hier 
samcitokthena zu lesen. 

XIX. 13. 

1 . Dann unternimmt er die Handlungen dcs Tieropfers, deren erste 
das Hinbringen des Feuers zum Hochaltar ist ohne Abweichung von 
dem zugrunde liegenden Paradigma bis zu den Erlosungsspenden k 

^ Also die Handlungen, die (an XIX. 11 . 6 , vgl, Bern, d, an- 
schliessend) mit dem Umlegen der Paridhis anfangen: VII. 5. 6 — 
VII. 7. 2 (ink!.). 

2f 3. a. Nachdem er die Erlosungsspenden dargebracht hat ^ opfert 
er zu vier Malen mit dem Sruva in die Juhu geschopftes Schmalz; der 
Abschnitt, welcher anfangt: „Du, o Agni, bist Rudra'" ^ dient zur Sata- 
rudrlyaspende 

1 Vgl. VII. 7. 2 . 2XBr. III. 11 . 2 . ^ Beruht auf TBr. III. 11.9.. 
9. Auf welche Spende im Agniritual hier gedeutet wird, ist mir nicht 
klar. Sie war ja schon friiher* (XIX. 12 . 25. a) erwahnt. — Garbe 
hat die Sutras 2—6 irrig getrennt. 

3. b, 4. a. Dann schopft er wieder viermal Schmalz in die Juhu : der 
Abschnitt: „Agni und Visnu ' ^ dient zur Spende des „Guterstromes'' 

'TBr. III. 11 . 3. 2 Vgl. XVIL 17. 8 . - Beruht auf TBr. III. 
11. 9. 9. 

4. b, 5. a. Dann schopft er wieder viermal Schmalz in die Juhu : der 
Abschnitt: „Herr der Nahrung, gib uns Nahrung'' ' dient zum Speiseopfer^. 

'TBr. III. 11 . 4. TBr. III. 11.9.9. Der annahoma 

kommt, wie es scheint, nicht in dem zugrunde liegenden Agni^ 
paradigma vor. 

5^b, 64 Dann schopft er wieder viermal Schmalz in die Juhu und 
bringt die alle zufriedenstellenden (visvaprt) Spenden dar mit dem Ab^ 
schnitt: „Siebcn Scheite hast du, Agni, sieben Zungen'' 2^ 

'Beruht auf TBr. III. 11 . 9. 9. ^XBr. III. 11.5. Entsprechendes 
nicht im Agniritual. 

Dann schopft er wieder viermal Schmalz in die Juhu und bringt 
eine Spende dar mit der Formel : ,,Mit dem Gang (?) der Vasus, der 
Welle der Rudras, dem Glanz der Adityas, der Einsicht der Allgotter, 
der Bahn der Maruts opfere ich dich, svahaT' '. 

'TBr. 11. 5. 7. 1 . Diese Spende nicht bei Baudh. 

8 ^ Mit den Neigen dieser Spenden ' beschmiert sich der Opferver- 
anstalter das Gesicht mit dem Abschnitt, welcher anfangt: „DieKonigin, 
die Herrscherin'' 2 , 

'Nl. der in Sutra 2—7 erwahnten. ^XBr. III. 10 . 6 , 
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9. Dann verrichtet der Adhvaryu mit dem Abschnitti „Dem Asu» 
svaha! Dem Vasu, svaha T' ^ einundzwanzig Spenden, mit jedem Sp ruche 
eine* 

'TBr. IIL 10. 7. 

10. Darauf unternimmt er die Handlungen des Tieropfers vom Her- 
beiholen des Brennholzes an bis zur Darbringung der Netzhaut k 

^ Vgl. VIL 7. 6 (anschl. an Sutra 1) bis VIL 21. 4. 

11. Nachdem die Netzhaut geopfert ist ^ schenkt der Opferveran- 
stalter vierjahrige Kiihe als Opferlohn, so viele Ziegel es gibt 

^ Zu diesem Zeitpunkt warden ja die Daksinas beim Tieropfer 
verschenkt (VII. 21. 5). ^ Beruht auf TBr. HI. 12. 5. 8 (soviele 

Kiihe wie es yajusmatya istakah gibt, nach Talav.), 

12 . Wenn er soviele Kiihe zu geben nicht im Standc ist, so gebe 
er einigen Brahmanen ebensoviele Riihrtrankc zu trinken oder Reis- 
gerichte zu essen k 

' Nach TBr. III. 12. 5. 9. 

13. Dadurch hat er die Erfiilling seines Wunsches erreicht k 

^ TBr. 1. c. hat einen anderen Ausdruck. 

14. Er schenke aber eine trachtige vierjahrige Kuh, Gold und ein Kleid k 

^ Alles nach TBr. l.c. 9—10. 

15. Nachdem er dann vom Tieropfer alle diejenigen Handlimgen 
verrichtet hat, die vor der Manota stattfinden ^ schopft er in ein Gefass 
von Udumbaraholz von der Briihe einen Schoppen fiir Mrtyu 

^ Also bis VII. 23. 12 (Manota: VII. 24. 1). Nach Baudh. XIX. 
5 : 4. 23. 7 wird bis VII. 25. 7 (inkl.) verrichtet. ^ Dieser Graha 
wird nicht in einem eigentlichen Brahmana behandelt. 

16. Zum Schopfen dient (als „Vorleuchte'') der Vers: „Singet zu 
Ehre des Weisen, der gelautert wird; wie ein grosser Strom fliesst er 
iiber das Kraut (d. h. den Soma) hin ; wie eine Schlange kriecht er 
durch die alte Haut, wie ein spielender Renner ist der gelbe Stier 
gelaufen'' ^ und die Formel : „Mit einer Unterlage geschopft bist du ; dem 
Mrtyu genehm schopfe ich dich'' k Zum Hinstellen auf die Uttaravedi 
dient die Formel: „Dies ist deine Geburtsstatte ; fiir Mrtyu dich.'' ^ 

iTBr. III. 10. 8. 1. 

17. Eine andere Ansicht ist, dass der Schoppen fiir Mrtyu nur beim 
Naciketahochaltar auftreten soli. 

18. Dessen Darbringung geschieht nach dem Svistakrtopfer k 

^ Also nach VIL 25. 18. 

19. Ehe er aus dem Schoppen libiert, beriihre er Wasser mit der 

FormeR ,.Blitz (vidyut) bist du, zermalme mein boses Geschick'' k 

^ Alles nach TBr. III. 10. 9. 2. 
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20. Dann libiert er aus ihm mit den zwei Versen : ,,Schlage fort den 
Tod, fort den Hunger, schlag fort von hier den Fluch. und dann fiihre. 
o Agni. uns tausenderlei Wohlfahrt herbei. — Die Tausende, die 
Myriade Stricke, die du hast, o Tod. ura den Sterblichen zu toten. die 
opfern wir durch des Opfers Zauber alle von uns hinweg" k 

'TBr. III. 10. 8. 1^2. 

21. Nachdem er libiert hat. beriihre er Wasscr mit der Formel : 

Regen (vrsti) bist du, zerschneide (vrsca) mein boses Geschick'" h 

^ Alles nach TBr. IIL 10 9. 2. 

22. Das Geniessen aus diesem Schoppen findet nach der Handlung 
mit der Ida statt h 

^ Also unmittelbar nach der Handlung von VIL 26. 5. 

23. Er geniesst aus demselben mit der Formel: ,.Du bist der Trunk, 
der Trunk des Nektars. Von dir, der du vom Tode eingeladen bist. der 
du mit Nektar verbunden bist. iiber dem svaga gemacht ist. der du mit 
Siissem verbunden bist, von dir. der du eingeladen bist. trinke ich. der 
ich eingeladen bin" h 

' TBr. IIL 10. 8. 2, 

24. Mit dem Rest desselben Abschnittes. anfangend mit den Worten: 
..Die liebliche Uberlegenheit" ^ gibt er den Herbeirufungen der Hauche^ 
in seinem Korper Bestand. 

^ TBr. III. 10. 8. 2 am Ende — 9. ^ prananihavan 1 ..die her- 

beigerufenen Hauche"? Der Ausdruck. das scheint der vedische 
Lokativ atman zu beweisen, muss einem Brahmana entnommen sein. 
Hir. hat genau dasselbe. Die Herbeirufung offenbar weil durch die 
Verehrung des Mrtyu. des Todes. die Lebensfunktionen zu entfliehen 
drohen. 

25. Von da an ist alles dasselbe wie beim Tieropfer L 

^ Also von VII. 26. 8 bis zum Schluss des Pa^ubandha. 

26^ Damit ist die Darstellung der Schichtung in Sonnengestalt zu 
ende gefiihrt. 


Der Naciketahochaltar 
XIX. 14. 

1. Durch diese Savitrhochaltarschichtung ist die Naciketaschichtung 
erklart. 

2. Bei dieser gibt cs keine Risse L 

1 Deutet auf die neun Risse des Savitra PCIX. 11. 67). Nur der 
umfassende Riss wird gemacht 
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Wenn die Zeit da ist» die Ziegel aufzulegen ^ werden einund- 
zwanzig goldene Ziegel (d. h. Stiickchen Gold) oder ebensoviele mit 
Schmalz beschmierte Kieselsteine in der Nabe in einem Viereck oder 
einem Kreis ^ aufgelegt, jeder Ziegel mit einer der einundzwanzig Formeln 
von dem Abschnitte, der mit den Worten: „Raum bist du, Himmel bist 
du** ^ anfangt. 

^ VgL XIX* 12. 1 fgg. ^ caturasram und parimancfalam scheinen 
adverbielle Akkusative zu sein. Wie ^die Istakas hingelegt werden, 
lehren Sutra 9 fgg. ^ TBr. III. 11. L ^ Alles tlbrige wie der 
Savitrhochaltar, vgl. Sutra 16, 

4* In dem Brahmana welches anfangt : „Diesen (Naciketa-bau) 
schichten sich einige auf dem Hochaltar bei einem Tieropfer'' ^ werden 
die Modifikationen gelehrt, 

'Nl. TBr. III. 11. 9. 

5> Diese werden wir der Reihe nach durchgehen. 

6* Er ist zu schichten : beim Tieropfer, beim Somaopfer, beim Sattra, 
beim Somaopfer, wo man tausend Kiihe, oder bei demjenigen, wo man 
seine ganze Habe als Opferlohn verschenkt, oder bei dem Opfer, wo 
die zahlreichsten Opferspenden gemacht werden k 

^ In dem Brahmana werden nur „Tieropfer, Somaopfer und 
dasjenige, wo die zahlreichsten Spenden dargebracht werden'* ge- 
nannt. Mit dem zuletzt erwahnten ist nach Talav. das Gavam ayana 
gemeint. 

7* Bei einem Sattra schichte wer festen Stand begehrt, wer Ruhm, 
Nachkommen, Kiihe, den Himmelsraum, Gedeihen begehrt, diesen Hoch- 
altar je nach dem Raume k je nach der Uberlieferung. 

^ yathavakasam? vgl. yathanyuptam? in TBr. III. 11. 9. 3. 

8^ Uberall beim Auflegen der Ziegel beginnt die Handlung im Osten, 
geht dann den Gang der Sonne entlang und schliesst im Norden k 
^Also: Ost, Siid, West, Nord. 

9* Wer Kiihe begehrt, schichte einen je fiinf Ziegel umfassenden: 
je fiinf in den verschiedenen Himmelsrichtungen, einen in der Mitte k 
^ Beruht auf TBr. III. II. 9. 3. 4 (weil pasavah panktah). 

10^ Wer den Vorrang begehrt, oder Ruhm, oder Nachkommen, der 
schichte ihn dreifach: sieben im Osten, drei im Siiden, sieben im Westen, 
drei im Norden, einen in der Mitte k 

^ Alles nach TBr. 1. c. 4—5. — Sonst bedeutet Myrt: dreimal drei. 

!!♦ Wer den Vorrang wiinscht, schliesse, in der Mitte beginnend, 
die Reihe nach oben ab k 

^ Sodass alle Ziegel in der Mitte iibereinander kommen. Nach 
TBr. III. IL 9. 6. 
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12. Wer den Himmelsraum zu erreichen wtoscht, schliesse, im Westen 
beginnend, die Reihe nach Osten ab k 

^ Nach TBr, I c. 7, 

13. Wenn er (nL der Opferveranstalter)- jviinscht: ,,Mochte ich glanz- 
voll, ruhmvolk im Besitze priesterlichen Ansehens sein'\ so begebe er 
sich, ehe noch die Daksinaspenden dargebracht werden ^ ostlich vom 
Dhisnya des Hotrs (zum Ahavaniya) hinauf mit derFormel: .tDie Ruhm- 
voile, welche hier fortgegaiigen ist, die soli mich mit Glanz, Ruhm, 
und priesterlichem Ansehen bedecken’*. 

^ Alles aus TBr. L c. 7—^8. Nur die Worte praff daksinebhyah 
sind Zutat. Ich weiss damit nichts anzufangen, und vermute, dass 
prag daksinebhyah (vgl. XI 11. 5. 6) zu lesen ist. 

14. 15. Wenn er wiinscht: „Mochte man mir gegeniiber die grosste 
Opferwilligkeit zeigen, mochte man mir die zahlreichsten Opferlohnkuhe 
hinfiihren'’, so bringe er, wahrend die Daksinakiihe herbeigefiihrt 
werden, mit der Formel: „Komme zugewandt, komme zugewandt. 
Die Zugewandte soli gerne das Schmalz entgegennehmen, svaha!'*, 
nachdem er vermittelst des Sruva aus dem Fass Schmalz geschopft hat, 
eine Spende ins Ahavaniyafeuer dar h 

^ Alles nach TBr. 1. c. 7—8. 

16. Die dann folgenden Handlungen, vom Auflegen der natiirlich 
perforierten Kieselsteine an h sind dieselbcn wie beim Savitrhochaltar. 

Wgl. XIX. 12. 16.. ' 

17. Damit ist die Darstellung des Naciketahochaltars zu ende gefiihrt. 


Der Caturhotrhochaltar. 

18. Durch diesen Naciketahochaltar ist der Caturhotrhochaltar erklart. 

19. Es gibt hier ebensoviele goldene Ziegel oder mit Schmalz be-- 
schmierte Kieselsteine wie es Worte (in den Sambharaformcln) gibt. 

20. Wenn die Zeit gekommen ist, die Ziegel aufzulegen, legt er vor 
dem Darbhabiischel ^ die Ziegel auf, welche die Zehnhotrformel darstel^ 
len, in nordlicher Richtung, mit jeder Formel einen; nordlich davpn 
einen Ziegel, wclcher „das Herz'' darstellt, nordlich von diesem einen, 
der den Graha, nordlich von diesem einen, der die Entgegennahme 
darstellt nordlich von diesem vier von denen, welche die Worte der 
Sambharaformeln darstellen, ndrdlich von diesen zwei von denen, welche 
die Gattinnen der Gbtter darstellen^. 

^ Vqk XIX. 11. 6. ^ In den Text des Ap. ist mit drei Hss. das 

Wort pradgtaham aufzunehmen, vgl. TBr. III. 12. 5. 5, das Brah- 
mana au£ welchem diese ganze Darstellung beraht. ^ Es werden 
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also aufgelegt: L mit der eigentliclien_Zehnhotrformel (TA* IIL l.a): 
10 Ziegel; 2* mit dem hrdaya (TA. IIL_ H. 1 — 2. a : bis atma 
jananam): 1 Ziegel; 3. mit dem Graha (TA, IIL L b) : 1 Ziegel; 
4. mit dem pratigraha (TA, IIL 10 bis pratigvhnatu): 1 Ziegel; 5. 
mit den sambharas (TA, IIL 8 bis asfsa): 4 Ziegel; 6, mit den 
patnTs (TA, IIL 9 bis brhaspatih): 2 Ziegel, 

21. In dersclben Weise siidlich vom Darbhabiischel in dstlicher Richtung 
gerichtet die Vierhotrformel L 

^ Also : 1, mit der eigentlichen Vierhotrformel (TA. IIL 2, a): 4 
Ziegel; 2, mit dem hrdaya (TA, IIL 11. 2—3, b bis nicikyuh): 1 
Ziegel; 3. mit dem graha (TA. IIL 2. b): 1 Ziegel; 4. mit dem 
pratigraha (TA. IIL 10 bis somaya uasah): 1 Ziegel; 5, mit den 
sarnbharas (TA, IIL 8 bis barhisa) : 4 Ziegel ; 6. mit den patnTs 
(TA. IIL 9 bis agneh): 2 Ziegel. 

22. Westlich vom Darbhabiischel in nordlicher Richtung die FiinT 
hotrformel L 

^ Also : 1, mit der eigentlichen Fiinfhotrformel (TA, IIL 3. a): 5 
Ziegel; 2. mit dem hrdaya (TA. IIL 11. 3 — 4 bis aham asmi): 1 
Ziegel; 3. mit dem graha (TA, IIL 3, b): 1 Ziegel; 4, rnit dem 

pratigraha (TA, IIL 10 bis rudraya gam): 1 Ziegel; 5. mit den 

sambharas (TA, IIL 8 bis yajhena): 4 Ziegel; 6. mit den patnTs 
(TA. IIL 9 bis tristup): 2 Ziegel. 

23. Nordlich vom Darbhabiischel in ostlicher Richtung die Sechs- 
hotrformel L 

^Also: 1. mit der eigentlichen_ Sechshotrformel (TA. IIL 6. a): 

6 Ziegel; 2. mit dem hrdaya (TA, IIL 11. 4—5 bis carantam): 1 

Ziegel; 3. mit_ dem graha (TA. IIL 6, b): 1 Ziegel; 4; mit dem 
pratigraha (TA. IIL 10 bis vamnayasvam): 1 Ziegel; 5. mit den 

sambharas (TA. IIL 8 bis svagakarena) : 4 Ziegel; 6. mit den 

patnTs (TA. IIL 9 bis anustup): 2 Ziegel. 

24. 25. Oberhalb ^ in ostlicher Richtung die Siebenhotrformel und 
hier werden fiinf Worte von den Sambharas und die iibrigen Namen 
der Gattinnen aufgelegt 

^ Nach Talav. wird zwischen dem Darbhabiischel und den vorher 
aufzulegenden Ziegeln ein Raum fiir die Siebenhotrformel gelassen. 
^Also: 1, mit der eigentlichen Smbenhotrformel (TA. III. 5. a.); 

7 Ziegel; 2, mit de_m hrdaya (TA, IIL 11. 6—12): 1 Ziegel; 3. 
mit dem graha (TA. III. 5. b): 1 Ziegel; 4, mit dem pratigraha 
(TA, IIL 10 bis prajapatim putusam?): 1 Ziegel; 5. mit den sam- 
bharas (TA. IIL 8^. 5 Ziegel; 6. mit den patms (TA. IIL 9,: 
adityanarn jagatt bis catasro disah): 12 Ziegel. — Im Ganzen sind 
dies 88 Ziegel; etwas anders Talav.: sadasltir anusutram cet tatha 
sakhantarTyam upadhanam; anubrahmanam ced dvyunam satam. 

26. Die folgenden Handlungen, vom Auflegen der natiirlich perfo- 
rierten Kieselsteinen an, sind dieselben wie bei dem Savitrhochaltar L 

' Vgl. Bern, zu Sutra 16. 

27. Dadurch ist die Darstellung des Caturhotrhochaltars zuende gefiihrt. 


Verb. Afd. Letterkunde (Nicuwc Reeks) Dl, XXVI, 


D 13 
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Der Visvasrjhochaltar, 

XIX. 15. 

1* Dutch diesen Hochaltar ist der Visvasrjhochaltar ^ erklart. 

^ D. h.: .,der Hochaltar der das All schafFenden Gotter'\ 

2. Soviele Spriiche es hierbei gibt \ soviele goldene Ziegel oder mit 
Schmalz beschmierte Kieselsteine stellt er bereit, 

^ Vgk Bern* zu Sutra 3. 

3. Wenn der Zeitpunkt gekommen ist, sie aufzulegen, baut er in der 
Runde, vor (d* h. 5stlich von) der Uttaranabhi anfangend, den Hochaltar 
nach rechts herum- auf mit den drei Abschnitten, deren erster anfangt: 
,,Was unsterblich und was sterblich ist'' k 

^TBr. IIL 12. 6—8: zus. 42 Verse. 

4. Oder es werden drei Schichten ubereinander gelegt, jede mit den 
Spriichen eines Abschnittes. 

5. Die Handlungen vom Auflcgen der natiirlich perforierten Kiesel- 
steine an, sind dieselben ^ ausgenommen die Rezitation des Hotr 

^Vgl XIX. 14. 26. ^Vgl. XIX. 12. 26. 

6. Bei dieser Schichtung rezitiert der Hotr den Abschnitt, welcher 
anfangt: „Die grosse Region des Ostens wird die der Rgverse genannt" k 

'TBr. III. 12. 9. 1-8, bis an die Worte panca paficasatas, 
wo das Brahmana zum VaiSvasrja anfangt. 

7. Der Visvasrjhochaltar ist beschrankt auf die einen Mahavratatag 
in sich begreifenden Somafeiern (Sattras), welche sich iiber mehr als 
zwolf Tage bis zu hundert ^ erstrecken, auf die drei Saras vatasattras auf 
die im Ritual der Kathaschule iiberlieferten Tertialfeiern auf das 
Sattra der Sadhyas, das sechstagige nicht einbegriffen auf die beiden 
tausendjahrigen Feiern: das Ayana der Vi^vasrjs und die tausendjahrige 
Feier des Prajapati 

^Vgl. XXII. 8. 11. ^Vgl. XXIII. 12. 4. ^Aus dem Kathaka 
kann ich diese Caturmasyas nicht nachweisen; wahrsch. sind die 
unten, XXII. 8. 1—9. 7, beschriebenen gemeint. ^ Vgl. J^III. 11. 
15—12. 1, XXII. 22. 2. ^Weil es nur ein prajapatehsahasra^ 
samvatsara (XXIII. 14. 12) und ein visvasvjam ayana (1. c. 14) gibt, 
vermute ich, dass im Text des Ap. zu lesen ist: visvastjamayana^ 
prajapatehsahasrasamvatsarayos ca. Zum visvastjam auana val. 

XXm. 14. 14. i/ y 

8. Wenn man, stets weiter gehend, den (Vi^vasrj) hochaltar schichtet, 
so beriihre er fnl. der Adhvaryu) bloss die Stelle des Hochaltars mit 
diesen Spriichen k 

I Ich vermute, dass hier von den Sarasvatasattras die Rede ist, 
bei welchen man jeden Tag einen Samyawurf weiter noch Osten 



XIX. 15. 16. 


Die Kathaka-Schichtungen 


195 


ansiedelt. In diesem Falle wird, wenn ich den Text recht begreife, 
nicht die eigentliche Schichtung unternommen, sondern werden nur 
die Spriiche (XIX, 15, 3) iiber der Statte des Altars hergesagt, 

9. Fiir einen, der ihm (nl, dem Adhvaryu) lieb ist und der ihm 
sehr vertraut ist schichte er den Vi^vasrjhochaltar, oder bei der 
dritten Runde 

^ Die Worte sind gleichlautend mit XII, 8, 14, ^ Der Sinn der 
Schlussworte ist unklar, Wahrscheinlich sind die Spriiche XIX, 1 5, 3 
gemeint. Hat er in diesem Falle alle Spriiche herzusagen und erst 
nach der 3, Runde die Ziegel aufzulegen ? und ist Baudh XIX, 8 : 
429* 10 — 11 zu vergleichen ? In Hir, fehlt das ganze Sutra, 

Besondere Kombinationen, 

10. Er darf bei einer Somafeier die Schichtung auch so verrichteUt 
dass er den Savitr-, den Naciketa-, den Caturhotr-, den Vii^vasrj-, und 
den Arunaketukabau ^ vereinigt (d,h, in einen einzigen Hochaltar zusam- 
menfasst), 

^ Vgl, Sutra 16, 

11. In diesem Falle ist die erste Schicht der SavitrbaUt die zweite 
besteht aus Raumfiillern, die dritte ist der Naciketabau, die vierte besteht 
aus Raumfiillern, die fiinfte ist der Caturhotrbau, die sechste ist der 
Vi^vasrjbau, die siebente der Arunaketukabau, 

12. Er schopft dann den fiir Mrtyu bestimmten Schoppen aus der 
Briihe des Savanabockes h 

^ Statt (XIX, 13* 15) aus der Briihe des gewdhnlichen beim Tier- 
opfer zu schlachtenden Bockes, 

13. Wenn ^ er diese Hochaltare (bei einem Somaopfer) gesondert oder 
oder in einem Bau vereinigt aufbaut, so schenkt er beide Arten von 
Daksinas, sowohl die, welche nach der Uberlieferung fiir das Somaopfer, 
als die, welche fiir den Hochaltarbau gelten, 

^ Es muss das Wort ya getilgt werden, 

14. Nachdem er (diese Schichtungen einmal) gesondert angewandt hat, 
werden sie nachher nicht mehr zu einer Schichtung vereinigt k 

^ Deutung unsicher, Ich vermute prthak ptayujyar vgl, Baudh, 
XIX, 8 : 429* 12, wo eine Hs, saktt prayujya na samasyati bietet, 

15. Nachdem er den Hochaltar geschichtet hat, verrichte er die 
Sautramani, oder opfere einen fiir Mitra und Varuna bestimmten Quark k 

' Aus TBr, III. 12, 5, 12, 

16. Der Aufbau des Arunaketukahochaltars ist in dem Brahmana 
erklart ^ 

^ Nl, im ersten Buche des Taitt, Aranyaka, Baudh, XIX, 10 
behandelt ihn ausfiihrlich. 
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17. Die Divahsyeni-istis und die Apagha-isds verrichteTag fiirTag^ 
wer den Himmelsraum zu erreichen wiinscht. 

^ Es scheint, dass von Ap. kein Zusammenhang mit diesen Kathaka- 
agnis angenommen wird. Nach Baudh, XIX. 8 a. E. werden sie vor 
der Dlksanlya-isti verrichtet. Zum Worte apagha (statt apadya) vgL 
Z. D. M. G. LVik pag. 742. 

18. Sie sind in dem Brahmana erklart \ 

^ TBr. III. 12. 2 werden die sieben Divahsyeni-istis behandelt. 
Jede umfasst drei Havisspenden, wobei nur die zweite in jeder Isti 

eine andere ist. In jeder Isti ist das 1. Havis ein Opferkuchen fiir 

Agni kama, das 3. ein Caru fiir Anumati. Das mittlere Havis ist 
in der 1. Isti ein Caru fiir Asa, in der 2. ein Caru fiir Kama, in der 

3. einer fiir Brahman, in der 4. einer fiir Yajha, in der 5. einer fiir 
die Apas, in der 6. einer fiir Agni balimat, in der 7. einer fiir 

Anuvitti. Die dazu gehorigen Yajyanuvakyas gibt TBr. III. 12. 1. — 
Die Apaghas werden TBr. III. \2, 4 behandelt. Es sind fiinf Istis; 
von jeder ist das 1. Havis ein Opferkuchen fiir Agni, das 3. ein 

Caru fiir Anumati. Das 2. Havis ist in der 1. Isti ein Caru fiir 
Tapas, in der 2. ein Caru fiir Sraddha, in der 3. einer fiir Satya, 
in der 4. einer fiir Manas, in der 5. einer fiir Carana. TBr. III. 12. 
3 gibt die Yajyanuvakyas zu diesen Istis. 


Die mit besonderem Wunsche verbundenen Tieropfer. 

XIX. 16. 

1 . Die mit besonderem Wunsche verbundenen Tieropfer verrichte er 
am Neumonds- oder Vollmondstage h 

Wgl. VII. 1. 2. 

2. Ihr Ritus ist der im selbstandigen Tieropfer beschriebene h 

^ Also wie im VII. Buche. 

3. Sie sind in den Brahmanas behandelt, deren erstes anfangt : ,,Einen 
fiir Vayu bestimmten weissen Bock bringe dar, wer Wohlstand begehrt'' h 

^ Die kamyah pasavah werden TS. II. 1 — 10 behandelt. 

4. An die Stellen im Opfer, welche die Einschiebung erfordern, 
bringt er (nl. der Hotr) je nach der Gottheit, der das Opfertier darge-- 
bracht wird, sechs Verse an: je zwei beim Opfer des Netzes h des 
Opferkuchens der Hauptopfergabe 

Wgl VII. 21. 1. Wgl. VII. 22. 12. Wgl. VII. 25. 9. 

5. Die Abschnitte, deren erster anfangt mit den Worten : „Der weise 
Weisse geht denen nach^ die fette Speise haben und am Besitze sich 
erfreuen ' enthalten der Reihe und dem Stich worte nach die dazu be.'- 
stimmten Verse h 

1 Nl. TBr. II. 8. 1^9. 
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6* Bei jedem Beschadigungszauber ^ verrichten die Opferpriester ihre 
Handlungen, indem sie rote Kopfbinden und rote Gewander und ihr 
Obergewand vom Halse hinabhangend tragen 

^ Wie z.B* TS» L 1, 7* 7* ^ Beruht auf Sadv. br. IIL 8. 22, vgL 

unten, XXIL 4, 18 — 25, Das Kleid wird also nicht wie bei der 
Verehrung der Gotter oder wie beim Dienste der Vater getragen. — 
Hiermit sind die allgemeinen Bestimmungen erledigt. Ap. geht nun 
daran, einzelne Punkte aus der Brahmana-iiberliefe rung (T5* IL 1 — 10) 
zu erdrtern* 

7* Die Bedeutung des Wortes malha ist : „mit Zapfchen an der 
Wamme versehen" ^ 

^ Der Text sollte gelesen werden : , pracaranti |6| malha iti 

manila ity arthah \7\. Das hier von Ap. erlauterte Wort (schon 
XVIII. 21. 13 kam es vor!) findet sich TS. II. 1. 2. 4. 

8* In dera Satze ^ : „Er fasse es (nl. das Opfertier) auf unebenem 
(Boden) an'' besagt der Ausdruck „auf unebenem Boden", dass entweder 
der Opferplatz ein unebener Boden sein soil, oder dass er das Opfertier 
bloss anfassen (d. h. schlachten) soli auf einer unebenen Stelle des 
Opferplatzes. 

^TS. IL 1. 13. 1. 

9* Uber die Gottheit der Gutmachung, welche in dem Opfer der 
zehn Stiere besteht ^ gibt es die folgende Erorterung : 

^ TS. I. 1. 4, 1, Hier wird namlich nicht angegeben, welcher 
Gottheit die ersten neun Stiere zu weihen sind, nur iiber den 
letzten wird ausgesagt, dass er fiir Prajapati bestimmt ist. 

10* sie (d.h. die Gutmachung, das Opfer dieser Tiere) sei den Adityas 
geweiht, oder dem Prajapati, oder den Gottheiten der Elfzahl ^ oder 
derselben Gottheit, welcher die trachtigen Kiihe geweiht sind 

Wgl. XIV. 5. 1. 2 Welche TS. II. 1. 2. 4^6 genannt ist (also 

drei dem Agni, drei dem Indra, drei dem Brhaspati; zum letzten 
vgl. Bern, zu Sutra 9). 

11* Die Bedeutung des Wortes paryarim ^ ist : „eine die erst nach 
langer zeit zum Gebaren kommt". 

^ TS. II. 1. 4. 7. — paryarim kdnnte mit party arim gleichwertig 
sein, und in diesem Worte konnte das im Skt. nicht belegte yar (Av, 
yar 2 , Deutsch Jahr) stecken. Vgl. Baudh. XXIV. 38: 225, 5, wozu 
das Vivarana lautet : pariharasur ity asya ardhasarnvatsaram sutva^ 
parasmin prasuyate (dazu scheint die Herleitung von einem Subst. 
yar gut zu passen); anye ahuh: ekasmin (sc. samvatsare) puman 
ekasmin strwatso yasyah seti (dies ist eine zweite Deutung von 
parihatasu). 

12* Der Ausdruck : „Der Opferpfahl ist ein Sphya" ^ besagt, dass der 
Opferpfahl entweder sphyaformig sein soil, oder so beschaffen wie der 
im Feuerhauschen iibliche 

^ TS. IL 1. 5. 7. ^ Der Satz ist so zu lesen : sphyakrtir yupa 
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agnyagartko va (genau so Hir*, Baudh. aber agnya^; in Ap. erwar- 
tet man dann aber yUpo *gny^). VgL Baudh* XX, 25: 55.9. Dem- 
nach ware im ersten Falle dem Aufsatz (VII. 3. 4) die Gestalt eines 
Sphya (des holzernen Schwertes) zu geben ; im zweiten Falle hatte 
der Yiipa keinen Aufsatz. Wie das Feuerhauschen (des Garh. oder 
Ahav.) genau beschafFen ist, dariiber sind wir nicht naher unterrichtet. 

13. „Die mannliche Stute» welche dem Tvastr zu opfern ist" ^ bedeutet 
einen Hengst, den die (anderen Rosse) bespringen ^ (weil er einer Stute 
ahnelt). 

^ TS. II. 1 . 8 . 3. ^1. rohantu 

14^ Der Ausdruck : ,,In der Verbindung des Wassers und der Krauter'' ^ 
besagt: ,Jn der Regenzeit oder am Anfang des Herbstes'\ oder aber 
,,an einer Stelle, wo Wasser und Krauter zusammentrefFen''. 

1 TS. II. 1 . 9. 2 . 

154 Der Ausdruck: „Der Opferpfahl ist gegabelt’' ^ besagt, dass der 
Teil des Pfahles, der sich oberhalb des Seiles ^ oder oberhalb der Upara ^ 
befindet, gegabelt ist; die beiden Aste sollen achteckig und mit einem 
Aufsatz versehen sein 

^TS. II. 1 . 9. 3. ^Vgl VII. 11 . 5. 3 VgL VII. 3. 1 . ^ Die 
Worte yad voparad gehoren noch zu dem ersten Satze des Sutra. - — 
VgL Baudh. XX* 25: 55. 12 * 

164 Wenn die Rede ist von einem Tiere mit vorgestreckten Hdrnern L 
mit nach unten gerichteten Hornern 2 , von einem Bullen ^ einer Va^a 
einer Vehat ^ einem milchenden (Tiere) ^ einem Kalb einem Stier ^ 
einem Zugochsen ^ einem wieder freigelassenen (Tiere) einem Gomrga 
so sind darunter Rinder zu begreifen* 

'TS. II. 1 . 3. 1 . MI. 1 . 8 . 5. M.B. II* 1 . 4 . 5. MI. 1 . 5. 
3. MI, 1* 4* 7* ML 1* 4. 8. M.B. IL 1. 4. 6. M 9 ^ 5 ^ n 
1* 5. 5* 'MI* 1 * 10 * 2 . 

174 Zur Erhaltung von Speise opfert man eine Vehat L zur Erhaltung 
des Wortes eine Vehat, zur Erreichung von Opferwilligkeit eine Vehat, 
zur Erreichung des Brahman (d.h. des heiligen Wortes) einen Stier* 

' Diese und die folgenden kamyah pasavah worden nicht in TS. 
II angetroifen* Wahrscheinlich (vgL Sutra 25) stiitzen sie sich nur 
auf TBr. II* 8 * 8 fgg. 

I 84 Die acht Verse, welche anfangcn: «Es sind die Kiihc gekommen" ' 
sind fiir die Zuopfcr (dabei) bestimmt, 

'TBr* IL 8 * 8 * 11 ^ 12 * 

194 Mrtyu bringt er eine Vehat dar. 

2 O 4 Bei diesem Tieropfer verrichte er die Zuopfer mit dem Bhartr 
genannten Liede '• 

^Zu Sutras 19 und 20 ; alles nur in Ap. belegt. Das Bhartr- 
sukta ist TA. III. H. ^ « 
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2h Dem Surya und dem Candramas bringt er an einem einzigen 
Opferpfahle Zwillinge dar: einen weissen und einen schwarzen Bock^* 
^ Beruht wahrscheinlich auf TBr, IL 8. 9* 1 ^3, 

22* Den Wassern eine Vehat K 

^ Beruht wahrsch. ebenso bloss auf TBr. I c* 3* 

23* Bei diesem Tieropfer verrichte er die Zuopfer mit dem Salilaliede k 
1 TBr. IL 8. 9. 3^7. 

24^ Dem Bhaga bringt er eine rindernde Kuh dar L 
^ Dazu die Verse TBr* IL 8* 9. 7-- 10. 

25* ' Fiir die Opfertiere, die nach dem fiir die Alvins bestimmten 
Tiere folgen, ist die Regel durch die Reihenfolge der Suktas bestimmt k 

^ Mit TS. IL L 10 (asmnah pasuh) sind die in der Samhita (d.h. 
dem Brahmanateile der Samhita) iiberlieferten Opfertiere zu Ende 
gefiihrt. Ap. hat aber oben, Sutra 17^24, eine Reihe aus anderer 
Quelle hinzugefiigt. Dabei sollen die TBr. IL 8. 8 fgg, iiberlieferten 
Verse der Reihe nach dienen. 


XIX. 17. 

1. Wenn der Zuchtstier unter seinen Kiihen alt geworden ist k so 
fliistert er in das rechte Ohr des statt dessen genommenen jungen Stieres 
die beiden Verse : ttDer rotlich gestaltete"' und : „Diese Samenfliissigkeit'' 

^ Hier wird der Ritus von TS. IIL 3. 9 behandelt, wo nur die 
Verse zu demselben gegeben werden und dann das kurze Brahmana 
folgt: „Ein misslungenes Tieropfer vcrrichtet derjenige, (in) dessen 
(Opfer) diese (Handlungen) nicht verrichtet werden, ein gelungenes, 
(in) dessen (Opfer) sie verrichtet werden'k ^TS. IIL L IL h, L 
Baudh. (XIV. 13 : 177. 3) verwendet zu diesem Zweck Vss. g, h. 
Auf welcher Quelle dieser Japa beruht, ist mir unbekannt. 

2. Dann lasst er diesen auf die Kiihe los mit dem Verse: „Diesen 
jungen... (u. s. w. wie IX. 19. 13^)... Nahrung uns freuen'' k 

1 TS. IIL 3. 9. a. 

3. Dann opfert er den alten Stier dem Prajapati, dem Indra, oder 
dem Tvastr. 

4. Beim Herantreiben fiigt er (den gewohniichen Versen ^ ) den Vers: 
„Verehrung ... (u. s. w. wie IX. 19. 13 2) . . ♦ Opfergaben"' ^ bei. 

' Vgl. VIIL 12. 8. 2TS. l.c. b. 

5. Mit dem dritten Verse ^ opfert er das Netz, mit dem vierten ^ die 
Hauptopferspende, mit dem fiinften ^ das Opfer an Agni svistakrt. 

' TS. 1. c. c (oben IX. 19. 13^). ^ TS. 1. c. d (IX. 19. 13 ^). " TS. 
l.c. e (IX. 19. 13 5) 
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6 , Nachdem er einen fiir Agni bestimmten achtschiisseligen Opfer- 
kuchen hingestellt und dargebracht hat, opfert er eine unfruchtbare Ziege \ 

^ Hier fangt ein anderes Opfer an (bis XIX* 17. 17), wozu TS. 
III. d. 2 die Spruche, und ib. 3 das Brahmana enthalt, welches so 
lautet : ^Diese beiden (nl. Erde und Himmel) waren einst vereinigt. 
Zwischen sie fuhr der Wind. Die beiden wurden schwanger. Diese 
Leibesfrucht brachte Soma zum Leben, Agni frass sie. Da erschaute 
Prajapati diesen fiir Agni bestimmten achtschiisseligen Opferkuchen; 
dadurch kaufte er die Frucht von Agni los . . . Weil der Wind hin- 
durchgeweht hatte, dadurch ist die Ziege Vayuar tig ; weil die beiden 
schwanger wurden, dadurch ist sie erde- und himmelartig; weil 
Soma sie zum Leben brachte und Agni sie verschlang, dadurch 
agni- und somaartig; weil, als beiden sich trennten, ein Laut (vac) 
ertonte, dadurch sarasvatlartig ; weil Prajapati sie von Agni losge- 
kauft hatte, dadurch prajapatiartig. So hat die unfruchtbare Ziege 
etwas mit alien Gottheiten gemein''. 

7, In dem Passus des Brahmana: „Dem Vayu opfere sie, werWohl- 
ergehen begehrt’' u.s.w. sind die Gottheiten aufgezahlt, denen man nach 
Belieben sie darbringt k 

^ TS. III. 4. 3. 2—4: dem Vayu, wer Wohlergehen begehrt; der 
Erde und dem Himmel, wer Ackerbau treibend, festen Stand be- 
gehrt; dem Agni und Soma, wer . reich an Nahrung zu werden 
begehrt; der Sarasvati, wer obgleich er berechtigt ist das Wort zu 
fiihren, es nicht zu fiihren wagt; dem Prajapati, wer wiinscht, das 
Unersiegte bei (dem schon Ersiegten) zu ersiegen. 

84 Mit einem an Vayu gerichteten Verse treibt er sie heran \ nl.i 
ttKomme, o Vayu... (u.s.w. wie XII. 1 . 2 )^... dir gehort'" 

' Beruht auf TS. III. 4. 3. 4. ^ tS. III. 4 . 2 . a. 

9^ Wahrend die Umzirkelung mit dem Feuerbrande vollzogen wird k 
bringt er mit den Formeln: ,,Dem Vorhaben dich, der Lust dich'' u.s.w. 
Schmalzspenden dar 

Wgl. XII. 15. 1 — 3. ^Dass hierzu die Formeln TS. III. 4 . 2 . b 
alle dienen, geht nicht -aus dem Brahmana (TS. III. 4 . 3 . 4 — 5 ) 
hervor, dazu dienen vielmehr nur die mit kikkita anfangenden, vgl. . 
Baudh. XIV. 15: 179. 10 fgg. und Kath. XIII.‘l 2 : 194. 16. 

IO 4 tiber der Ziege, wenn sie nach Norden gcfiihrt wird k spricht er 
den Vers aus: „Du bist die vierte, die willige Va^a, weil einmal im 
Geiste der Foetus in dir lag; du Va5a, gehe willig zu den Gdttern hin; 
mochten die Wunsche des Opferveranstalters verwirklicht werden"' 

^Vgl. VII. 15. 10 . ^TS. III. 4, 2 . c. — Die zum Spruche ge- 
horige Handlung wird aus TS. III. 4. 3 . 5 erschlossen. 

IL liber dem Tiere, wenn es niedergeschlagen wird (um getdtet zu 
werden), spricht er die Formel: „Du bist die im Reichtum wurzelnde 
Ziege, sitze auf der Erde, steige aufwarts zum Luftraum, im Himmel sei 
dein grosser Glanz'" k 

'TS. III. 4. 2 . d. 
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12^ Mit dem Verse: t^Den Faden ziehend gehe den Glanz des Dunst- 
kreises entlang; behiite die leuchtenden Pfade, die durch das Gebet 
gemacht sind'" ^ opfert er das Netz, 

1 TS. I c. e. 

13> Mit dem Verse : ,,Webet das tadellose Werk der Sanger, Sei Manu ; 
erzeuge das Gottervolk'* ^ opfert er das Havis (d,h, die Teile des Tieres), 

1 TS, L c, f, 

14^ Mit dem Verse: »tDu bist die Opfergabe des Geistes, die Farbe 
des Prajapati; mochten wir an deinen Gliedem Anteil haben'* ^ geniessen 
sie den Rest der Opfergaben, 

1 TS, 1, c, g, 

15^ Es ist in der Uberlieferung gesagt ^ (und das dort Gesagte gilt 
hier): »,Diese Ziege ist von drei Personen erlangt^: von einem, der (als 
Teilnehmer an einem Sattra) das }ahr hindurch sitzt, von einem, der 
tausend opfert (d,h, der ein Opfer mit tausend Kiihen als Daksinas dar^- 
bringt), und von einem Hausherren ^ ; diese sollen diese Ziege opfern, 
denen kommt sie zu''. 

^TS, III, 4, 3. 8, 2D,h, wohl: die Wunsche, mit welchen man 

das Opfer dieser Ziege unternimmt, werden fiir drei Personen erfiillt: 
nur drei Personen diirfen das Opfer unternehmen, ^ Nach Sayana 
ist der Grhapati irgend eines Sattra gemeint, 

16, 17* Fiir die Darbringung dieser Ziege ist ein Umstand zum Opfer 
undienlich, nl,’ wenn, nachdem die Ziege getdtet worden ist, sich eine 
W^olke zeigt. In diesem Falle werfe er sie ins Wasser oder der Opfer- 
veranstalter verspeise sie ganz Tag fiir Tag k 

^Alles, ausser „Tag fur Tag", das mir nicht recht_deutlich ist 
(vielleicht ist an einem Sattra zu denken), nach dem Brahmana (TS. 
Ill, 4, 3. 8), Sieg schlagt die tlbersetzung: „im Laufe des Tages" vor. 

18> Die Verwendung der JayU'- h Abhyatana^- ^ und Rastrabhrtformeln 
ist in dem Brahmana erklart, 

^TS, III. 4, 4: mit diesen Formeln opfere, wer einem anderen 
den Vorrang streitig macht, ^ TS, III, 4, 6: wer einen Neben- 
buhler hat,, opfere mit diesen Formeln (und mit den Jaya- und 
Rastrabhrtformeln) : durch die Abhyatanaformein streckt er seinen 
Nebenbuhler hin, durch die Jayas besiegt er ihn, durch die Rastra- 
bhrts reisst er die Herrschaft an sich. ^ TS. Ill, 4, 7 und vgl* das 
Brahmana dazu TS. III. 4. 8 (Baudh. XIV. 17 18). 

19, Den Abhyatanaformein hangt er die Worte: diesem Priester- 

stand" u.s.w. an. 

' TS. IX. 4. 5. c. So lautet z. B. die erste Formel : „Agni ist der 
Oberherr der Wesen. Der soli mir helfen in diesem Priesterstand, 
in diesem Baronenstand, bei diesem Wunsche, in dieser Hauskap- 
lanfunktion, in diesem Werke, in dieser Gotteranrufung” . . . 

20. Wiinscht er durch eine Opferhandlung gliicklich zu werden, so 
soli er (mit den Abhyatanaformein) opfern : „er kommt zum Gliick durch 
diese Handlung”, so wird gelehrt h 

> Nl. TS. III. 4. 6. 1. 
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Die mit besonderem Wunsche verbundenen unblutigen Opfer* 

XIX. 18. 

L Die unblutigen Opfer (istis), die mit einem besonderen Wunsche 
unternommen werden, bringe er am Neumonds- oder Vollmondstage dar* 

2* Sie sind durch das Brahmana erklart h 

^ NL TS* IL 2. 1—4. H, vgL die Gesamtdarstellung, Verb nAltin- 
dische Zauberei; Darstellung der altindischen Wunschopfer", Amster- 
dam, 1908. 

3. a. Zwischen die beiden Entziindungsverse, deren erster die Worte: 
„entzundet werdend'’, und deren zweiter das Wort: ^entziindet'' enthalt, 
legt er als Einlageverse die zwei ein, deren erster mit den Worten : 
„Der eine breite Vorderseite hat'" anfangt h 

^ Dadurch werden die Samidhenls auf 17 gebracht (vgl. M^rs. V. 
1. 1. 5—6). Die zwei Einlageverse (TBr. III. 6. 1. 3) werden zwi- 
schen die 9. und 10. Samidheni (TBr. III. 5. 2. 3) eingefiigt. 

3* b. Oder wie es in besonderen Fallen angegeben wird K 
' Vgl. z. B. XIX. 19. 8. 

3. c, 4. Die Einladungs- und Opferverse zu den Schmalzteilen folgen 
der Spur (d. h.) sie sollen ihrem Ziele, ihrem Stichworte nach, in Uber- 
einstimmung mit dem Wunsche stehen, mit welchem die Isti unternom- 
men wird K Oder sie sollen an dieselbe Gottheit, der die Hauptspende 
gilt, gerichtet sein, oder es sollen dieselben sein, die in dem zugrunde 
liegenden Paradigma verwendet werden 

^ So sollen z. B. in einer Isti, deren Ziel ist, Nachkommen zu 
erhalten, die Verse TS. I. 4. 46. a und TBr. II. 8. 3. 1 (somo 
dhenum) verwendet werden (so nach Talav.) ; in einer Isti, deren 
Ziel ist, die voile Lebensdauer zu erreichen, die das Wort „leben'' 
enthaltenden Verse, vgl. VIII. 14. 23—24. ^ Vgl. Hillebrandt, NVO, 

S. 102. — Garbe's Satztrennung ist unrichtig. 

5. Wenn iiber eine Isti keine nahere Vorschrift gegeben wird, so gilt 
das zugrunde liegende Paradigma (des Vollmonds- oder Neumondsopfers). 

6. Der Einladungs- xmd der Opfervers zu der Spende an Agni 
svistakrt sollen Anustubhverse sein. 

7. Dazu sind die zwei Verse iiberliefert: „Dich, Agni, der du des 
lauten Riihmens wert bist'' und „Dich, Agni, flehen an'' h 

'TS. IV. 4. 4.k und TBr. II. 4. 1. 4. 

8. Als Einladungs- und Opferverse fiir die Istis dienen, je dem 
Stichworte nach, die hintereinander iiberlieferten Verse, deren erster mit 
den Worten: ,,Euch beide, Indra und Agni, herbei zu rufen" anfangt h- 

' Die Yajyanuvakyas sind in jedem letzten Anuvaka des letzten 
Prapathaka der ersten drei Kandas der TS. (I. 1. 13, 1.2. 14 u.s.w* 
bis III. 4. 11) verzeichnet. 
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9f 10+ Der Einladungsvers hat das Merkmal vorne, d*h* die zxx ver- 
ehrende Gottheit wird in dem ersten Halbverse erwahnt, derOpfervers 
hat das Merkmal hinten (also in dem zweiten Halbverse) \ oder umge^ 
kehrt ^* 

1 Beruht auf TS* IL 6* 2* 3* 4* ^ Vgk XXIV* 13. 8* 

lit 12> a* Die iibrig bleibenden Verse kdnnen nach Belieben als Ein- 
ladungs- und Opfervers statt der zuerst genannten verwendet werden» 
oder es werden damit Zuopfer dargebrachtk 

^ So gibt es z* B* zu der Isti fiir Indra amhomuc (TS. IL 2* 7* 
3—4) drei Verse: TS* I* 6* 12. i, k, 1. 

12^ bt 13^ Wir werden jetzt der Reihe nach (nur) diejenigen Istis 
behandeln, iiber welche (in einiger Hinsicht) eine Unsicherheit besteht L 

^ Das Sutra lautet: tatra (i.e. tasv istisu, tasam istlnam) samdigdha 
anukramisyamah. 


14* Einen fiir Agni, den Toter der Unholde, bestimmten achtschiis- 
seligen Opferkuchen bringe er am Neumondstage in der Nacht dar L 
' TS* IL 2* 2* 2* 

14.* bt 15^ Bei dieser Isti solL wegen der Gleichbedeutung an Vorziig^ 
lichkeit ( d* h* wenn es ebenso vorziiglich, gleichberechtigt ist) Zeit- 
aufschub (d.h* Verschiebtmg des Termins) des Neumondstages stattfinden L 

^ Deutung nicht ganz sicher* Ich nehme Sutras 14* b und 15 als 
ei-n Ganzes, apanaya auch XIX* 21*8* Wahrscheinlich betrifftdiese 
Bemerking die Tatsache, dass die Isti nicht am Vollmondstage, 
sondern in der Neumonds nacht stattflndet* 

16+ Als Entziindungsverse sagt er hintereinander ^ (d.h. ohne Wieder-^ 
holung) die (fiinfzehn) Verse her, deren erster anf^gt: „Mache deine 
Vorderseite'* ^* 

^Beruht auf KaA* X* 5: 130* 2 oder MS. II* 1* 11 : 13. 1* ^TS* 
L 2. 14. a— p. 

17+ Die Verse, deren erster anfangt: „Mit grossem Lichte leuchtet 
Agni"' ^ Sind Einladungs- und Opfervers* 

1 TS* L 2* 14. r, s. 


XIX+ 19+ 

1+ Einen fiir Aditi bestimmten Cam bringe dar, wer zur Schlacht 
ausziehen will L 

^ TS* II* 2* 6. 1. Weshalb dieser Satz aufgefiihrt wird* ist uner- 
sichtlich. 
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2* Einen fiir Agni Vaisvanara bestimmten zwolfschiisseligen bringe 
er dar, nachdem er das Schlachtfeld erreicht hat K 
'TS, Lc. 

3* Den Ziigeh an welchem er die letzte Kuh (der erbeuteten leben- 
digen Habe) herfiihrt, hange er der Kuh seines Nebenbuhlers um, oder 
er werfe den Ziigel in dessen Kuhstall ^ . 

^ Zur Erlauterung von TS. L c. 5. 


4* Bei der Isti fiir Indrani binde er auch Graser von der Eleusina 
indica (balbaja) zum Brennholz h 

^ TS* IL 2* 8. vgL Wunschopfer n^. IH* 

5* Diese besprenge er zugleich mit dem Brennholze* 


6 * Wenn es (in der Darstellung der Isti fiir Agni-Visnu u*s*w.) heisst: 
„Sarasvati soli Schmalz als ihren Teil bekommen'’ h so ist die Absicht 
diese, dass die fiir diese Gottheit bestimmte Opfergabe Schmalz ist. 

^TS. II. 2. 9. 1, vgl. Wunschopfer n®. 46. 


7* Wenn es (bei der Isti fiir Soma und Rudra) heisst: „Schmalz ist 
die Besprengung, mit Schmalz reinigen sie sich'* h so wird damit gesagt, 
dass jedc Besprengung und jede Reinigung mit Schmalz geschehen soil. 
^ TS. II, 2. 10. 2, vgl. Wunschopfer n^. 40. 

8 * ♦.Er soil bei dieser Isti zwei Manuverse (in die Entziindungsverse) 
einlegen'* h nl. zwei von den drei, deten erster anfangt : ^'Alsbald geht 
der Wagen dessen, auf dessen Seite die Gotter sind'' 

'TS. l.c 2TS, I, 8. 22. l^n. 


9t 10* Dieselbe Isti vcrrichte er, nachdem er zum Gebiete gegangen 
ist ' : er bringe diese Isti dar, nachdem er sich zum Gebiete (d. h. zum 
Felde oder in die Wohnung) seines Nebenbuhlers begeben hat* 

' Der Text von TS. II. 2. 10. 5 lautet ein wenig anders. Vgl. 

Wunschopfer n®. 43. 

11* Hier wiihle er die sudliche Halfte der Vedi auf; diese HMte 
bestreUe er mit der Halfte der Streu, und lege die Halfte der Scheite 
beim Hersagen der Entziindungsverse auf '. 

' Dies ist die Erlauterung von TS. 1. c. 


12. Wer ein Dorf wiinscht (d.h. wohl: wer die Oberherrschaft iiber 
seine Stammesgenossen zu erlangen wiinscht), bringe einen fiir Indra 
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bestimmten elfschiisseligen, und einen fiir die Maruts bestimmten sieben- 
schiisseligen Opferkuchen dar k 

^ TS* IL 2, IL 1, Wunschopfer n°, 57. 

13* Uber dem Ahavaniyafeuer backt er den Indra-, iiber dem Garha- 
patya den Marutkuchen k 

'TS. Lc. 

14 . Den Indrakuchen stellt er zur (iiblichen) Zeit auf die Vedi hin, 
den Marutkuchen erst, wenn die Entziindungs verse hergesagt werden ^ 

^ Vgl. Wunschopfer S. 42. 

15 . (Mit Bezug auf die in dem Brahmana folgende Isti) ^ soli, bei dem 
ersten Kuchen, nachdem der Adhvaryu gesagt hat: „Fur Indra sage den 
Einladungsvers her", der Hotr einen an Indra gerichteten Vers hersagen; 
darauf sagt der Adhvaryu* „Fur die Maruts sage den Opfervers her", 
worauf der Hotr einen an die Maruts gerichteten. Vers sagt. Bei dem 
zweiten Kuchen sagt der Adhvaryu: „Fur die Maruts sage den Ein- 
ladungsvers her", worauf der Hotr einen an die Maruts gerichteten Vers 
hersagt; dann sagt der Adhvaryu: „Fur Indra sage den Opfervers her", 
worauf der Hotr einen an Indra gerichteten Opfervers hersagt k 

^ TS. IL 2. 11. 2, vgl. Wunschopfer n^ 58. 


16 . Einen fur Indra bestimmten elfschiisseligen Opferkuchen und 
einen fiir die Allgotter bestimmten zwolfschiisseligen Opferkuchen bringe 
dar, wcr „ein Dorf" wiinscht L 

^ TS. II. 2. 11. 3, vgl. Wunschopfer n®. 62. 

17 . Dei dieser Isti steche er erst einen Schnitt aus dem Indrakuchen 
aus, darauf die zwei aus dem Allgotterkuchen, dann einen und den 
letzten aus dem Indrakuchen nachher L 

' TS. 1. c. 

18 . Die Aufforderungen des Adhvaryu an den Hotr lauten : „Fur 
Indra, fiir die Allgbtter sage den Einladungsvers her". „Fur Indra, fiir 
die Allgotter sage den Opfervers her" L 

^ Vgl. Wunschopfer 1. c. 

19 . Einladungs- und Opfervers zu dieser Isti sind die beiden, deren 
erster anfangt: „Indra rufen wir in den Kampfen'’ ^ 

'TS. IL 1, 11. e. f. 


XIX. 20. 

1 , 2. Opferlohn ist ein Upadhayyapurvayakleid damit ist ein Kleid 
mit bunten Fransen gemeint, 

^ Die Bedeutung dieses in TS. 11. 2. 11.4 gegebenen Worteswar 
schon den alten Erklarern unbekannt, vgl. Wunschopfer S. 45. 
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3* Fiir die Einigkeitsisti ^ streut er die fiir jede Gottheit bestimmte 
Opfersubstanz gesondert aus, sticht von alien Opferkuchen ab, und 
erteilt die Aufforderung zum Hersagen der Einladungs- und Opfcrverse, 
indem er in jeder Aufforderung alle Gottheiten, denen die Isti gilt, 
aufzahlt 

^ TS* IL 2, 11, 5—6, ^ Das Nahere Wunschopfer n°, 117. 

4* Einladungs- und Opfervers sind die an alle Gdtter gerichteten 
Verse, deren erster anfangt : „Agni der erste mit den Vasus"' ^ 

'TS, II, 1, 11, i, k. 


5* Ein Fiirst, der aus seinem Reiche feme gehalten wird, oder einer, 
den man aus seinem Reiche vertreiben will, soil, nachdem er die Isd an 
die stiitzenden Adityas verrichtet hat, abwarten, bis man ihn nicht mehr 
feme halt h 

^ TS, II, 3, 1, vgl. Wunschopfer n°. 98. 

6* Dann soil der Fiirst, den man aus seinem Reiche vertreiben will, 
mit der Formel : ,,Aditi (d. h, „Erde''), stimme gnadig zu” Sand von der 
Fussspur desjenigen nehmen, der ihn zu vertreiben sucht, und damit 
weggehen. 

7* Aus der Wohnung eines Dorfobersten in der Fremde (zu dem er 
sich begeben hat), nehme er (d,h, sein ihn begleitender Adhvaryu) Reis. 

8* Die weissen und die schwarzen Korner sondere er (nl, der Adhvaryu), 

9* Von dem weissen Reis bereite er einen Caru fiir die Adityas und 
opfere diesen. 

10* Den schwarzen Reis legt er, in ein schwarzes Antilopenfell ge- 
kniipft, nieder (d,h. er bewahre ihn auf) ^ und tritt, nachdem er mit dem 
Haviskrtruf die Stimme freigegeben hat, mit der Formel: „Gehet, ihr 
Uberfluss verleihenden Maruts, mit diesem Volksherrn auf Konig Soundso 
los \ zum Opferherrn heran h 
Wgl, Sutra 19, 

11* Einen Teil des Sandes von der Fussspur streut er mit der Formel : 
„Erfullt sei der Wunsch'" iiber das Obergewand des Opferherrn aus, 

12* imd mit der Formel : ,,Hier sei die Seele'', den Rest auf seine Brust, 

13* Die Isti (nl, das Opfer des fiir die Adityas bestimmten Caru) 
verlauft femer nach dem gewohniichen Paradigma, 

14* Wenn er nicht zuriickgelassen wird, so verrichte er dieselbe Isti 
an die Adityas, variiert aber die Formel zum Ausschiitten der Komer 
in dieser W^eise : „Auf Gott Savitrs Geheiss schiitte ich mit den Armen 
der Alvins mit den Handen des Pusan hier einen Teil fiir die Adityas 
aus, bis Soundso aus dem Reiche Soundso auszieht*'; statt des ersten 
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„Soundso nennt er den Namen des Fiirsten, der ihn vertrieben hMt, 
statt des zweiten »»Soundso den Namen des Reiches b aus welchem er 
feme gehalten wird. 

^ Z. B. nach Talav.: Devakottana oder ^ttaka. 

15+ Wenn er auch dann noch nicht zuriickgelassen wird, so schlagt 
er mit der Formel: „Hier fessele ich die Adityas, bis der Soundso aus 
dem Reiche Soundso auszieht’ sieben Pflocke von A^vatthaholz in die 
mittlere Deichsel ^ des Karrens (in welchem der Reis bewahrt wird), drei 
in ostlicher, vier in n5rdlicher Richtung. 

^ 1st isa hier vielleicht dasselbe wie gadha XIX. 6. 24 ? 

16> (Wenn er auch dann noch nicht zuriickgelassen wird), so schiitte 
er Reis fiir denselben Caru an die Adityas aus. 

17 y 18^ Er binde dann die Pflocke mit dem Brennholz zusammen, 
und lege sie mit dem Brennholz ins Feuer. 

19* Wenn er zuriickgekehrt ist. so bringe er von dem schwarzen 
Reis ^ einen Caru fiir Varuna dar. 

^ VgL Sutra 10. 

20* Die Isti verlauft nach dem zugrunde liegenden Paradigma k 

^ Alles beruht auf TS. II. 3. 1 ; ob Ap. die eigentliche Absicht 
des Verfassers des Brahmana rich tig wiedergibt, sei dahingestellt, 
vgl. die anderen Darstellungen, Wunschopfer n^, 98. 


XIX* 21* 

1* Wer ein hohes Alter zu erreichen wiinscht, soil fiir Prajapati die 
hundert-goldkorner-Isti verrichten h 

^ TS. IL 3, 2. 1, vgl. Wunschopfer n°. 100. 

2* Es Sind hundert Goldkorner, welche so gross wie eine Kakini oder 
eine Bohne sein sollen h 

^ Vgl. Bern. 209 in den „Wimschopfern*\ 

3* Diese schiittet er in das Schmalz, iiber welchem ein ^Reiniger'' 
gehalten wird, aus. 

4 * Das Kochen der Goldkorner umfasst nur die Vorschriften h 

^ Dies scheint zu bedeuten, da ja die Krsnalas nicht gekocht 
werden konnen. dass bloss die Handlung und die zugehorigen Spriiche 
eintreten. Sieg schlagt die Obers. vor: ,,Unter Kochen ist (in diesem 
Falle) nur Erhitzung zu verstehen''. 

5* Wenn der Zeitpunkt gekommen ist, die Spenden darzubringen, 
teilt er der Gottheit (als Hauptspende) acht Krsnalas zu, vier dem Agni 
svistakrt, zwei dem PraSitra, acht der Ida. 
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6* Zur Zeit der Viertelung schiittet er alle ubrigen Krsnalas zusammen, 
fiigt sie dem Pra^itra bei, und bringt sie alle zugleich dem Brahman* 

7* Diese geniesst der Brahman h 
^'Vgl. Wunschopfer Bern. 217. 

8* Das geniesscn der Krsnalas fallt fiir die anderen Opferpriester fort. 


9* Den fiir Surya bestimmten Caru setzt er auf die Vedi hin, nach- 
dem er ihn mit zwei Flatten aus edlem Metall eingefasst hat h 
^ TS. II. 3. 2. 2, vgl. Wunschopfer n^. 99. 

10* Bei jedem Voropfer dieses Caru opfert er je einen Krsnala. 

11* Vom Caru selbst opfert er, nachdem er die Flatten wegge- 
schoben hat. 

12* Diese beiden Flatten sind der Opferlohn. 


13* Die Isti: *tDem Agni datr einen achtschusseligen Opferkuchen'' ^ 
umfasst drei Opfergaben. 

' TS. IL 3. 2. 8. vgl. Wunschopfer 170. 

14* Von diesen ist die an dritter Stelle genannte, dem Prajapati 
darzubringende, eine zusammengesetzte Opfergabe K 

^ Nl. saure Milch, Honig, Schmalz, Wasser, gerostete Gerste. 

15* Nach einigen ist die zusammengesetzte Opfersubstanz : saure Milch, 
Honig, Wasser, gerostete Gerste und nicht-gerostete Gerste k 

^ Also statt dhanas kann auch gewohnliche Gerste genommen 
werden. Am nachsten kommt Kath. XI. 2: 145. 7, wo aber das 
Wasser fehlt. 

16* Der zusammengetane Honig und das Wasser ersetzen das Schmalz 
bei der Hauptspende k 

^ Ubersetzung und Satztrennung sehr unsicher. Was bedeutet bier 
svadharmyam ? Hir, lautet : ajyavikaro madhudake samsrste mukhye 
spadharmyabhuyastvad ajyavikaro baltyan. Sieg schl§gt die Ubers. 
vor: „Honig und Schmalz, zusammengetan, erfiillen als die hauptsach- 
lichsten (unter den erwahnten Substanzen) denselben Zweck"'. 

17* Einladungs- und Opfervers sind; ,,Wie das gelauterte Schmalz'', 
„Beide, o Leuch tender" k 

^TS. IL 2. 12, X, aa. 


18t 19* Der Ausdruck : „Er bringe den Agni-- und den „Somakuchen 
mit dem Indrakuchen in Beriihrung" ^ bedeutet : „Er sctze die Opfer- 
gaben in der Nahe (des Indrakuchens) ans Feuer", oder: „Er schmiere 
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auf diesen (Indrakuchen) ein wenig Teich von den beiden andercn’\ 
^ TS* IL 3, 3. 2, vgL Wunschopfer 179, 


20t 2L Bei der Isti, angedeutet durch die Worte: ,,In dem Priester^ 
stand mochte ich den Handwerkerstand vertilgen*' k werden alle Hand- 
lungen fiir Brahmanaspati verrichtet, aber der Einladungs- und der Opfer- 
vers sollen an die Maruts gerichtete Verse sein 

^ TS, IL 3, 3, 5, ^ VgL Wunschopfer n®. 105, 


XIX. 22. 

22. Die dreischichtige Opfergabe setzt er ans Feuer in elf auf den 
Riicken gekehrten Schiisselchen L 

^ TS, IL 3, 6, 2; dariiber vgl, Wunschopfer Bern, 247, 

1. Nachdem er den ersten Opferkuchen ans Feuer gesetzt hat. und 
die Handlungcn verdchtet hat. die mit dem ..Umgliihen" abschliessen, 
setzt er tiber diesen ersten Kuchen den zweiten. etwas grosseren. ans 
Feuer, absolviert die gewohnlichen Handlungen dariiber, und setzt den 
dritten, noch grosseren, iiber den zweiten, 

2. Fiir die Hauptspende schneidet er von dem siidlichen Teil (der 
Kuchen) einen Schnitt fiir die erste Gottheit aus der Mitte einen fiir die 
zweite, aus dem nordlichen Teil einen fiir die dritte Gottheit ab, 

3. Es wird gelehrt ^ (und das Gesagte hat hier Geltung) : „ Von alien 
Kuchen einen Teil erreichend schneidet er ab'L 

' TS, 1. c, 2, 

4^6. Die drei Verse, deren erster anfangt : „In dem Osten, o Indra, 
dich'' ^ sagt er, sie verschrankend, als Einladungs- und Opferverse her : 
nachdem er den ersten Vers als Einladungsvers verwendet hat, nehme 
er den mittleren Vers als Opfervers, Darauf nehme er (zur Spende an die 
zweite Gottheit) den mittleren Vers als Einladungsvers und den letzten 
als Opfervers ; dann (zur Spende an die dritte Gottheit) den letzten 
Vers als Einladungsvers und den ersten als Opfervers. In dieser Weise 
treten alle Verse als Einladungs- und Opfervers auf. 

1 TS, IL 4, 14. c^e. 


7. Er bringt die alle Prsthas enthaltende I§ti dar K 
^ TS. IL 3. 7, vgl. Wunschopfer n®. 175. 

8. In tibereinstimmung mit der Uberlieferung : „Indem er fiir Indra 
rathantara ausstreut ' u.s.w., setzt er den Kuchen in zw5lf auf den Riicken 
gelegten Schiisselchen ans Feuer. 

9. Wenn die Hauptspende dargebracht wird, opfert er erst der ersten 
Gottheit die Schnitten aus dem ostlichen Teil des Kuchens. 

Verh, Afd. Letterkunde (Nieuwc Reeks) Dl, XXVI, 


DH 
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10* In derselben Weise die anderen fiinf, nach rechts hcrum, im 
Norden abschliessend ^ 

^ VgL Wunschopfer, S. 12L oben. 

11* Es heisst ja: ,,Rmgsum schneidet er ab" ^ 

' TS. I c* 4* 

12* Die sechs Verse, deren erster anfangt: ,tWir jubeln dir entgegen, 
Held" ^ sagt er, sie verschrankend, als Einladungs- und Opferverse her* 
1 TS* IL 4* 14* f-o* 

13* Mit einer Brhatlstrophe mache er nicht das Vasat ^ (d*h* einen 
solchen Vers verwende er nicht als Opfervers)* 

^ So Kath, XIL 5: 167* 11 und vgl* Wunschopfer Bern* 330. 

14t 15* Von dem Einladungsvers fiigt er die letzten vier Silben dem 
Opferverse bei: „er stellt (dadurch) eine Anustubh- und eine Pankti- 
strophe her" k 

^ Ich lese sampadayatu Die Stelle ist namlich mit geringer Ande- 
rung der MS. (IL 3. 7: 35. 10) entlehnt Zur Sache vgl. Wunsch^ 
opfer, S. 122. 

16* Es sollen die Verse nach unserer Ansicht^ so lauten: der erste 
Einladungsvers : „abhi tva sura nonumo ^dugdha iva dhenavah | Tsanam 
asya jagatah suvardtsam Tsanam om'\ und der erste Opfervers : ,,ndra 
tasthusas tvam id dhi havamahe* u. s. w. 

^ Das befremdliche te manyamahe (ist te acc. dual, fern ?), das ich 
in Sutra 16 nehme, flndet sich auch unten: XXIV* 11. 10 und 
XXIV. 12* 3. 


XIX* 23* 

1* Der Einladungsvers zur zweiten Spende lautet : tvam id dhi 
havamahe sata vajasya katavah [ tvam urtresv indra satpatim navas tvam 
kasthom'\ und der Opfervers: ,,svarvato *bhi tva sura nonuma* u. s. w. 

2* Als vierter Vers dient der Vers, welcher anfangt: „Niemals bist 
du eine unfruchtbare Kuh" L 

^ Vgl. Wunschopfer S. 121. 


3* Es heisst in der Uberlieferung : „Fur den leuchtenden Agni bringe 
einen achtschiisseligen Opferkuchen dar" u.s.w ^ 

^ TS. II. 3* 8. 1, vgl. Wunschopfer n®. 174. 

4* Zur Zeit der Viertelung^ des Agnikuchens nimmt er aus dem 
Suryacaru drei Kldsse heraus und iiberreicht diese dem Opferveran^ 
stalter mit den drei Versen: „Hinauf... (u.s*w* wie III. 11. 2^).*. 
erblickt werde". — „Sieben Falben fiihren dich an dem Wagen, oGott 
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Surya, dich, den lichthaarigen, o du Ansehnlicher'', - — ^ „Das schimmernde 
Antlitz , * . (u.s.w. wie IIL IL 2 ^) _ . Bewegungslosen" 

^ VgL IIL 3. 2 . ^ Dies dient zur Erlauterung von TS. L c. 2 . 

^TS. IL ± 14. n, o. p. 

5* Diese geniesst der Opferveranstalter. 

6* Die den Allgdttern geltcnde Isti der ZusammenrafFung ^ bringe dar, 
wer die Oberherrschaft iiber seine Stammesgenossen zu erlangen wiinscht L 
^ TS. IL 3. 9, vgl Wunschopfer n®. 164. 

7* Er kocht den Caru mit frischer Butter (statt mit Wasser). 

8* Je mit einer der drei Formeln: „Fest bist du'' ^ legt er die Um- 
legeholzer um das Feuer herum 

'TS, IL 3. 9. 4. 2 Vgl oben, IL 9. 5. 

9* Mit den Formeln: ^Zuneigung bist du" u.s.w. werden drei Zuopfer 
dargebracht L 

^ TS. L c. b. (drei Spriiche: . . . sajatah . * ye kumaraK • ^ * y a 
striyah). ^ Das Nahere in Wunschopfer n®. 164. 


10* Wer lange Zeit krank ist, oder wer sein ganzes Leben zu leben 
wiinscht, fiir den bringe er die fiinf dem Agni, dem Soma, demVaruna, 
der Saras vati, und dem Agni-Visnu geltenden Opfergaben dar L . 

^ TS. IL 3, 11 , vgl. Wunschopfer n®. 169. 

11 * Zu dem Zeitpunkte, wann das zum Opfer Benotigte fertiggestellt 
wird L stellt er auch eine viereckige Schale von Acaciaholz fertig und 
einen goldenen, hundert Manas schweren, Ohrring, 

^ Vgl. L 15. 6 fgg. 

12^ Oder aber der Ring kann soviele Manas schwer sein, als er (d.h. 
der Opververanstalter) noch Lebensjahre zu haben glaubt L 
1 Aus TS. I. c. 5. 

134 Nachdem er mit der Formel : „Was neu ward, das wurde zur 
frischen Butter" ^ auf das Schmalz hingeblickt hat schdpft er, wenn der 
Augenblick gekommen ist, die Butter zu schopfen vier Sruva voll 
Schmalz in die Acaciaschale, setzt, wenn die Zeit zum Hinstellen der 
vollgeschopften LoflFel da ist^, diese Schale n5rdlich von der Dhruva 
imd legt den Ohrring in die Schale. 

‘TS. IL 3. 10 . a. 2 Vgl. IL. 6 . 6 . Wgl. 11.7.10. "Also nach 
der IL 9. 15 erwahnten Handlung. 

XIX 4 244 

I 4 Wenn der Zeitpimkt da ist, zu welchem die eventuellen Zuopfer 
dargebracht werden ‘, opfert er mit den vier Versen, deren erster 
anfmigt : „Der ASyins Hauch bist du" ^ je eine Zuopferspende. 

‘ VgL IL 21 . 2 . ^ TS. IL 3. lO.b. Zum Ganzen vgL Wunschopfer, S. 113. 

D H* 
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2. Nach jedem Zuopfer begiesst er den Ohrring mit den in dem 
Sruva zuriickgebliebenen Neigen, der Reihe nach mit einer der vier 
Formeln: ,,Herrscher bist du. Beherrscher bist du, Allherrscher bist du. 
Alleinherrscher bist du'' K 

^ Dies ist dem Ritus des Odanasava entlehnt, vgl. XXIL 25. 22. 

3. Das Schmalz in der Acaciaschale bringt er nordlich um den 
Ahavaniya herum und stellt es auf die siidwestliche Ecke der Vedi hin. 

4. Der Opferveranstalter blickt darauf hin mit dem Verse Den Guss 
des SchmalzeSt den Weg der Unsterblichkeit'" K 

1 TS. 11. 3. 10. c. 

5. ]etzt ergreift der Brahman seine rechte Hand. 

6. Die anderen Opferpriester, den rechten Arm des Brahman von 
hinten anfassend, gehen um den Opferveranstalter herum \ indem sie 
die drei Formeln fliistern, deren erste anfangt : ,,Mit dem Pavamanalob"' 

'TS. II. 3. 11. 4. 2TS. II. 3. 10. d. 

7. Darauf trinkt der Opferveranstalter das Schmalz von dem Golde 
(d.h. von dem Ohrring) weg k 

'TS. II. 3. 11. 5. 

8. Wahrend er es geniesst, redet der Adhvaryuihn an mit dem Verse: 
.♦Diesen hier bereite^ o Agni, zu langem Leben und zu Gesundheit'" k 

'TS. II 3. 10. e. 

9. Darauf nimmt der Adhvaryu das Gold aus der Schale, spiilt es 
aht und iiberreicht es dem Opferveranstalter mit dem Verse: Agni moge 
dir von alien Seiten ein langes Leben geben'" '. 

'TS. 1. 3. 14. 1. 

10. Nachdem der Opferveranstalter Wasser geschliirft hat und es (nl. 
das Gold) entgegengenommen hat, bindet er es sich nach rechts herum 
an das rechte Ohr mit der Formel: „Langes Leben bist du» ganze 
Lebensdauer bist du, voile Lebensdauer bist du, ganzes Leben bist du; 
mochte ich die voile Lebensdauer erreichen'" 

' TBr. II. 5. 7. 2. 

11. Mit dem iibrigen Teile des Kapitels, von den Worten an;„Agni 
ist langlebig'" ' ergreift der Adhvaryu seine Hand 

'TS. II. 3. 10. f. ^Nach TS. II. 3. 11. 5, wo nur nicht die 
handlende Person genannt wird, vgl. Wunschopfer, Bern. 314. 

12. Die Isti verlauft femer nach dem zugrunde liegenden Paradigma. 


XIX. 25. 

1. Nachdem er zu dem fiir Indra und Varuna bestimmten Opfer^' 
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kuchen den Reis ausgeschiittet hat, schiittet er den fiir Indra und Varuna 
bestimmten Quark aus h 

^ TS. IL 3. 13, vgL Wunschopfer 160* 

2* Nachdem er die Opfergaben vom Feuer entfernt und sie geschmuckt 
hat, ^ legt er den Opferkuchen in den Quark ^* 

1 VgL Bern* zu VL 29* 30, auch VIIL 2* 9^10* ^ Nach TS* IL 
3* 13* 2^3* 

3^ Nachdem er ihn mit eben diesem Quark iiberdeckt hat, setzt er 
ihn auf die Vedi hin* 

4, 5* Dann schiebt er den Quark nach den verschiedenen Himmels" 
richtungen von dem Kuchen weg ^ mit den vier Formeln, deren erste 
anfangt: „Durch eure opferwiirdige Manifestation, o Indra und Varuna, 
erloset diesen aus der Bedrangnis'" ^* 

^ Nach TS. IL 1. c* 3* ^tS.Lc*!* 

5* b, 6* Mit denselben Formeln, in welchen er aber das Wort ; „ erloset’' 
durch : „ihr habt erlost” ersetzt, schiebt er den Quark iiber den ‘ Kuchen 
zuriick L 

^ Beruht auf TS* 1* c* 3* — Die in Sutras 4 und 5 enthaltenen 
Satze sind von Garbe irrig getrennt* L* : athasmat pratidisam payasyam 
vyuhati ya vam indravarunau yatavya tanur iti |4| etaiv eva punah 
samuhati |5|* 

7* Er schneidet die Opferschnitte von dem Quark und dem Opfer- 
kuchen zugleich ab L 
' Nach TS. 1. c* 

8^ Die acht Formeln: „Euer beiden Siechtum, o Indra imd Varuna, 
das in dem Feuer ist” u* s* w* ^ dienen zu den Zuopfern* 

'TS* l*c* 1* 


9* ,,Dem zusammenrafFenden Agni bringe einen achtschiisseligen Opfer- 
kuchen dar”, so ist gesagt '* 

' TS* IL 4* 3* 3, vgl* Wunschopfer n® 78* 

10* Als Entziindungs verse sagt er die fiinfzehn Verse her, deren erster 
anfangt: „Schirre dir die am besten die Gotter rufenden an” '* 

' TS* IL 6* 11* a— k sind nur zehn Verse, aber, wie sonst, werden 
der erste und der letzte dreimal gesagt* Zum 15* Verse vgl* Sutra 11* 

IL Als Schlussvers verwendet er den im gewohnlichen Ritus dazu 
angewiesenen L 

' Vgl* Bern* 2 zu IL 12* 2* 

12* Einladungs- und Opfervers zu der Hauptspende sind die zwei, 
deren erster anfangt: „Wirst du nicht, Agni, fiir unsere Begierde” '* 

' TS, IL 6, 11* I m* 
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13* Einladungs- und Opfervers fiir die Svistakrtspende sind die beiden 
Verse : ,tVon welchem er gerne angenommen hat'\ „Wir wissen von dir’' K 
'TS, l.c o,q. 


14 * An dem mit dem Mondhause Citra zusammenfallenden Vollmonds- 
tage bringe er die Citra-isti dar : sie umfasst die sieben Opfergaben, deren 
erste die fiir Agni bestimmte ist k 

'TS. IL 4. 7^8, vgl Wunschopfer 177. 

15^ Die sieben Verse: „0 Agni. komme mit Kiihen zu uns” u. s. w. ^ 
dienen zu den Zuopfern. 

' TS. II. 4. 5. a-g. 


16. Wer Regen wiinscht, bringe, nachdem er unter einem giinstigcn 
Gestirn ^ (aus seiner Wohnung nach einem dazu absichtlich ausgewahlten 
Opferterrain mit seinen in den Feuerbohrer aufgenommenen Feuern) aus- 
gezogen ist, das Kariraopfer dar 

^ Z. B. im Monate Bhadrapada (Talav.). ^ Enthalten in TS. II. 
4. 7—10, vgl. Wunschopfer n^. 180. 

17. Nachdem er Brennholz in die Feuer nachgelegt hat h schreitet 
der Opferveranstalter hinter den Ahavamya herum nach Siiden, setzt 
sich nieder, und legt sich mit der Formel: „Marutartig bist du, die Kraft 
der Maruts ; spalte der Gewasser Guss” ein schwarzes Kleid mit schwarzen 
Fransen um 

^ Dieser Satz bezieht sich ’wohl auf den Adhvaryu, vgl. I. 1. 2. 
2TS. II. 4. 7. a. 3 Nach TS. II. 4. 9. 1. 

18. Durch den Vers: ..Bringet zum Stillstehen, ihr Maruts, den Falken” 
u.s.w. ^ drangt er (nl. der Adhvaryu) den Westwind zuriick 

'TS. IL 4. 7. b. 2 Nach TS. IL 4. 9. 1. 

19. Den Ostwind bringt er hervor ' durch die Worte: „Komme, o 
Wind” 2. 

'Nach TS. IL 4. 9. 1. ^ Di^se Formel nur noch bei Hir. 

20. Ein schwarzes Ross hat man, mit dem Kopfe nach Westen, vorne 
hingestellt. 

21 . Auf dieses Ross driickt er ' das (vom Opferveranstalter getragene 
schwarze) Kleid mit dem Verse : ..Wiehere, donnere” u.s.w. 2* 

' Adhvaryti oder Yajamana? IIL 1. 11. y. Diese Handlung 

wird nicht in einem Brahmana gelehrt, und der Vers ist einem anderen 
Zusammenhang entnommen, aber in Kath. XL 13 : 160. 20 folgt 
er unmittelbar nach dem unter Sutra 18 erwahntcn Verse. Hir. stimmt 
mit Ap. iiberein, und den Tatsachen nach auch Baudh., der 
abhiviksipati statt abhipinasti hat. Sieg schlagt die Ubers. vor: „Er 
wirbelt mit diesem Gewande nach dem Pferde hin (sodass es nervos 
wird und los springt)”. 
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22* \Venn es wiehcrt, sich schiittelt, oder Ham oder Kot lasst, so 
wisse er, dass es regnen wird ^ 

^ Hir, stimmt mit Ap iiberein. Quelle vielleicht Baudh., der aber 
vidhunute hat, was besser ist* 

XIX. 26* 

1. Nachdem er mit den acht Formeln : „Der Regen bringende Ost- 
wind u* s. w. ^ Schmalzspenden mit den Namen der W^inde dargebracht 
hat^, breitet er das schwarze Antilopenfell mit dem Nackenteil nach 
Osten und der haarigen Seite nach oben gekehrt innerhalb der Vedi ^ 
aus, vermischt iiber dem Felle Mehl von Kharjura- oder von Karira- 
friichten mit schwarzem Honig ^ mit der Formel : „Ihr erfreuenden, briillen^ 
den*' u* s. w. macht von dem Mehl drei Klosse wickelt diese in 
Lotusblatter nimmt die Enden des schwarzen Felles zusammen auf und 
schniirt sie mit der Formel : „Des schwarzen Rosses Ziigel bist du'' ^ 
vermittelst eines schwarzen Bandes zusammen. 

1 TS. IL 4. 7. c. 2 Beruht auf TS. 11. 4. 9. 1. fgg. ^ TS. IL 4. 7. d. 
^ Das Wort pindih aus Kath. XL 10 : 158. 3. ^ Diese Blatter nur 
noch in Hir. ^TS II. 4. 7. e. 

2* Beim Kehrichthaufen ist ein Karren mit den Deichseln nach Osten 
gekehrt hinges tellt worden ; der Karren hat drei Gadhas. 

3* Damit sind Wagenverdecke (Hauben) gemeint L 

^ Zum Worte gadha vgh Bern. 352 in ,,WunschopfeF'. Bis jetzt 
ist das Wort nur aus den Sutras zu belegen. 

4. Mit der Formel: „Ihr reichen Gdtter Agni, Soma, Stirya'’ ^ u.s.w. 
befestige er ^ das Fell mit dem Mehl an der vorderen Haube des Karrens. 

'TS. II. 4. 8. a. L ^ ^ach TS. II. 4. 10. 1. 

5. Hier lasst man es einen Tag und eine Nacht iiber hangen. 

6. Wenn es regnct, so opfere er die Klosse. 

7* Wenn nicht, so befestige er das Fell an der mittleren Haube mit 
der Formel : „Ihr helfenden Gotter Mitra, Varuna, Aryaman" ^ u.s.w. 

1 TS. II. 4. 8. a. L 

8. Hier lasst man es einen Tag und eine Nacht iiber hangen. 

9. Wenn es dann regnet, so opfere er die Klosse. 

10. Wenn nicht, so befestige er das Fell an der dritten Haube mit 
der Formel: „Ihr Gotter Trinkgenossen'" ^ u.s.w. 

1 TS. II. 4, 8. a. ^ 

IL Hier I^st man es einen Tag und eine Nacht iiber hangen. 

12. Wenn es regnet, so opfere er die Klosse. 

13. Wenn nicht, so schiitte er am folgenden Tage fur die drei Opfer- 
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gaben» deren erste dem Agni dhamacchad gilt, schwarzen Reis aus (und 
richte die Opfergabe her). 

14> Nachdem er diese Opfergaben auf die Vedi gestellt hat, legt er 
das schwarze Fell auf den Kehrichthaufen. 

15* Bei den Spenden dieser Opfergaben tragen die Priester schwarze 
Kopfbinden, schwarze Gewander, und ihr Obergewand vom Halse 
hinabhangend h 

^ VgL XIX> 16. 6 . Diese Vorschrift allein bei Ap. 

16^ Einladungs- und Opferverse zu dieser Isti sind : „Sogar diese 
unerschtitterlichen'' u.s.w. ^ 

^ TS. III. 1 . 11 . z~-gg. 

17. Wenn der Zeitpunkt fiir die Zuopfer gekommen ist, so bindet er 
die Kl5ssc an^ jeden mit einem der drei Verse, deren erster anfangt : 
„Am Tage sogar machen sie Finsternis" 

* Dies ist undeutlich, es fehit bei Hit. ^ TS. II. 4. 8 . b— d. 

184 Nach einigen opfert er sie k 

^ So Baudh. und Hir., vgl, Wunschopfer, S. 131 unten. 

XIX. 27. 

19 . 1 . Dann spricht er iiber deren Rauch den Vers: ,,Die dunkel- 
farbigen gefliigelten Rosse"' b 
'TS. III. 1 . 11 . t. 

2 . Am Kehrichthaufen fiillt er einen schwarzen aus ungebrantem Lehm 
verfertigten ' Krug mit Wasser, mit dem Halbverse: „Lass los den 
Regen"' 

' So noch Baudh und Hir. ^ TS. II. 4 . 8 . e^. 

3. Wenn er zerbricht, so wisse er, dass es Regen geben wird, 

4 . Ein schwarzes Schaf ' ist an der unter der Deichsel befindlichen 
Stiitze, Oder an einem Pflocke angebunden worden. 

' Die Handlung mit dem Schafe nur in den Taitt. Sutras. 

5. Er besprengt cs mit der Formel: „Wassergeboren bist du'' ' mit 
Wasser. 

' TS. II. 4. 8 . e^ 

6 . Aus dessen Betragen erfahrt er dasselbe wie beim Rosse '. 

' Vgl. XIX. 25. 22. 

7 . Er befestigt beim Kehrichthaufen ein „Regenrufer '^biischel ' und 
beopfert dieses^ mit Schmalz mit dem Verse: „Reiss auf die Erde'' u.s.w.^ 

'Vgl. Wunschopfer, S. 130. 2 Nach TS. II. 4. 10. 3. ^ TS. II. 

4. 8. f. 
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8* Nach einigen ^ giesst er {nicht Schmalzspenden, sondern) einen 
LofFel Wasser (iiber das Biischel) aus, 

^ Wer die ,, einigen" sind, ist unbekannt* 

9* Dann wirft er es in den Ahavanlya hinterdrein* 

10* Dann spricht er iiber dem aufsteigenden Rauch die zwei Verse: 
„Der Goldhaarige im Zerfliessen des Dunstkreises" ^ u*s,w, 

^ TS. IIL L IL u, X, vgL Sutra H, 

11* Mit der Formel: „Die Gotter, die im Himmel wohnen" ^ u,s*w. 
schiittelt er ^ iiber* dem Ahavaniya das schwarze FelL dessen Nackenteil 
er nach oben, dessen Fleischseite er nach unten halt. 

»TS. IL 4. 8. g. ^ Nach TS. IL 4. 10. 3. 

12* Das schwarze Kleid. das schwarze Ross, das Schwarze Schafsind 
der Opferlohn. 

13* Jetzt das verkiirzte Kariraopfer ^ : dieses umfasst als Opfergaben 
bloss den achtschiisseligen Agnikuchen, ohne die Zufiigungen 

^ Das Wort ist richtig; wie aus Baudh. XIII. 40 erhellt, ist es 
abgekiirzt aus anjassavakanrl; anjassava wird eigentlich yon dem 
verkiirzten Somaopfer gesagt, abet auch das Kariraopfer kann in 
mystischer Weise zu den Somaopfem gerechnet werden, vgl. Wunsch- 
opfer, S. 133 unten. ^ Es fallen also fort der Agni- und der Surya- 
kuchen von TS. IL 4. 10. 2. 

14* Zu den Zuopfern dienen die Namen der Winde L die Verse, 
mit welchen er die Klosse anbindet ^ und opfert ^ und die zwei, die er 
iiber dem Rauch spricht K 

'Oben, XIX. 26. 1. ^Wahrsch. ist XIX. 26. 4, 7, 9 gemeint. 
^ XIX. 26. 17 (vgl. 18). ^XIX. 27. 10. — Wie nach Ap. und Hir. 
diese Isti genau zu vollziehen ist, geht aus den Prayogas nicht 
deutlich hervor. 

15* Fiir die Traidhatavlya-isti ' setzt er in der oben dargetanen Weise ^ 
die dreischichtige Opfergabe ans Feuer ; hier ist aber der mittlere 
Kuchen von Gerste zu bereiten 

' TS. IL 4. 11-^12, vgl. Wunschopfer n°. 178. ^Vgl. XIX. 11. 
22^23. 1. "Nach TS. IL 4. 11. 5. 

16* Die Opfergabe gilt dem Indra und Visnu. 

17* Als Einlageverse zu den Entziindungsversen benutzt er die Usnih- 
und Kakubhverse ', von denen der erste anfangt : „Durch deine Hiilfe, 
Agni" 

^Nach TS. IL 4. 11. 1. ^TS. IIL 2. 11. a, b. 

18* Als Schlussvers verwendet er den das Wort „drei” enthaltenden 
Vers ' : ,.Agni, drei Krafte hast du, drei Sitze" 

'Nach TS. IL 4. 11. 2. ^TS. IIL 2. 11. c. 

19* Einladungs- und Opfervers sind die beiden Verse, welche anfan- 
gen: „Durch die Tat euch beide", „Ihr habt gesiegt*' 

'TS. IIL 2. IL d, e. 



218 Die mit besonderem Wunsche verbundenen Istis XIX. 27^ 20— '23* 


20* Die beiden unmittelbar in der Samhita folgenden ^ sind Einladungs^- 
und Opfervers fiir die Svistakrtspende. 

• ^ TS. 1. c. f. g. 

2U Gold, ein Tarpyakleid, eine Milchkuh sind der Opferlohn K 
'Nach TS. 11. 4. 11. 6. 


22* Einen fiir Indra und Brhaspati bestimmten Caru bringe er dar, 
wenn ein Ksatriya geboren ist ^ 

^ TS. II. 4. 13, vgl. Wunschopfer n®. 96. 

23^ Ein goldnes Band ist der Opferlohn K 
^ Nach TS. 1. c. 
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XX. 1. 


XX. 1. 1^ 


1. Ein die ganze Erde beherrschender Fiirst ^ oder auch ein nicht 
die ganze Erde beherrschender Fiirst verrichte das Rossopfer 

^ Das bedeutet wohl: „Ein Fiirst, der die ganze Erde unter seine 
Herrscliaft zu bringen wiinscht'h ^ Die altere Quelle dieser Be- 
stimmung ist unbekannt. 

2. Das Mondhaus (unter welchem die Feier beginnen soli) ist Citra h 

'Beruht auf TBr. IIL 8. 1. L 

3. (Wenn der Mond mit diesem Gestirne in Konjunktion steht) sie- 
delt er sich auf einem Opferplatz mit einem Gliick verheissenden Namen 
an h wo das Wasser vorne (d.h. an der Ostseite) angenehm (d.h* weder 
zu kalt noch zu heiss) ist, eine gute Gelegenheit zum Eintauchen bietet, 
und nicht versiegt 

^ Beruht auf TBr* L c. 2. ^ Diese Qualitaten nur bei Ap. Die 

Deutung des letzten Wortes ist unsicher, Hir, hat anapasvatTh. Kapar- 
disvamin: apetyapa na svaranti sambhrta vahanti ambusrotobhih, 
asosya va. ^ Die Garbe'sche Satztrennung ist falsch* 

4 . Am Caitravollmondstage ’ verrichtet er die Samgrahani-isti und 
an dem darauf folgenden Neumondstage die Samjhani-isti 

^ Nach 5Br. XIIL 4. 1. 1 soli der A^vamedha im Friihling an- 
fangen, abcr nach dieser Quelle vor PhalgunI paurnamasL ^ Beruht 
auf TBr. he, L Zur Isti vgL XIX. 23. 6, Wunschopfer n^ 164. 
^Vgl. XIX. 20. 3, Wunschopfer n^. 117. 

5. Am Vai^akhavollmondstage opfert er, zur Erfiillung aller Wiinsche, 
dem Prajapati einen ungehornten buntfarbigen Stier ^ . 

^ Dieses Tieropfer nur noch bei Hir. und Vadhula. 

6 . An dem darauf folgenden Neumondstage fiihrt man die Haupt- 
priester nicht zu Fuss (sondern auf Wagen oder Elephanten) herbei h 

^ Mit leichter Abweichung dem TBr. 1. c. 2 entnommen. 

7. Tag fiir Tag fiihrt man die anderen herbei, bis zum Subrahmariya h 

' Nach Talav. werden erst diejenigen Opferpriester geholt, die 
bei den Istis von Sutra 4, dann die, welche bei dem PaSubandha 
von Sutra 5 auftreten, und zu dem in Sutra 6 genannten Zeitpunkte 
die anderen, zuletzt den Subrahmanya. — ' Die Vorschrift erweitert 
aus TBr. 1. c. 

8. Nachdem das Neumondsopfer verrichtet ist, begibt er sich zu 
dem (fiir das Rossopfer bestimmten) Opferplatz. 

9—13. Er (d.h. der Opfervcranstalter) schert sich Haupthaar und Bart, 
kiirzt sich die Nagel, putzt sich die Zahne, badet sich, legt sich ein neues 
Kleid um h 

* Alles nach TBr. 1. c. 
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14t 15> Die Stimme einhaltendt bringt er die Nacht in der Nahe 
(der Feuer) zu ^ ; seine Freunde halten ihn wach 2 . 

^ Talav. umschreibt upavasati durch asnati (d,h* er isst die Fasten^ 
speise)* ^ Alles erweitert aus TBr. L c. 

16> Fiir ilin, der wahrend dieser Nacht die Stimme anhalt, bringt 
man das Agnihotra dar ^ 

^ Er soli es also nicht selber verrichten. 

17. Die aufgehende Sonne begriisst er mit den einundzwanzig Hub 
digungsformeln : ,»Dem Seher Huldigung. Dcm Zuseher Huldigung. Dem 
Nachseher Huldigung. — Dem Schauer Huldigung, Dem Zuschauer Hul'- 
digung. Dem Nachschauer Huldigung. — Dem Horer Huldigung. Dem 
Zuhorer Huldigung. - — Dem Seienden Huldigung. Dem (noch) nicht 
seienden Huldigung. Dem Geborenen Huldigung. Dem in der Zukunft 
Geborenen Huldigung. Dem Gewordenen Huldigung. Dem in der Zukunft 
Werdenden Huldigung. — Dem Auge Huldigung. Dem Ohre Huldigung. 
Dem Geiste Huldigung. Dem Worte Huldigung. Dem Brahman Huldi- 
gung, Dem Tapas Huldigung. Der Ruhe Huldigung" \ 

^ Die Formeln aus Kath. XVI. 12: 136. 21. 


XX. 2. 

1 . und, je nach dem Stichworte, mit diesen Formeln: ,, Huldigung 
dem Feuer. das auf der Erde wohnt. das den Raum schafft . . . Hul- 
digung dem W i n d e. der im Luftraum wohnt . . . Huldigung der Sonne, 
die im Himmel wohnt . . ." k 

^ TS. VII. 5. 24. b. Nach dem Vadh. sutra wird mit der 1. Formel 
der Garh.. mit der 2. der Daksinagni, mit der 3. der Ah. angeredet. 

2. Nachdem er mit dem Verse: ..Deine uralten Pfade, o Savitr, die 
unbestaubten, die im Luftraum ausgedehnt sind, durch diese wohl gang- 
baren Pfade beschiitze uns heute und sage uns den Gbttern an" ^ in die 
die ostlich orientierte Hiitte hineingetreten ist, bringt er, nachdem er 
Bambusscheite in den Ahavaniya gelegt hat, elf Vollloffelspenden dar mit 
den acht Versen, welche anfangen: „Der Goldkeim entstand zu Anfang" ^ und 
mit den drei Formeln: „Ihr Gotter, schreitet zu den Gottern hiniiber". ^ 

^ TS. VIL 5. 24. a. Diese Verwendung des Verses (so auch Baudh.) 
beruht nicht auf einer bekannten Brahmanaquelle, vgl. unten, XX. 
16. 15. _^TS. IV. ]. 8. n-u. "TBr. 111.^7. 5. 1 (oben, IV. 4. 1.). 
Nach Talav. lauten die Formeln: deua devesu parakramadhvam 
svaha ; prathama dvitiyesu parakramadhvam svaha; dvitiyas trfiyesu 
parakramadhvarn svaha. 

3. Zuvor hat man vier Arten von Wasser aus den vier Himmels- 
richtungen herbeigeholt ^ (:Regenwasser, das, wahrend die Sonne schien, 
niederflel; Wasser aus einer Welle; standiges Wasser; fliessendes Wasser ^). 

^Nach TBr. III. 8. 2. 1. ^So Talav. 
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4. In diesem Wasser kocht er (d* h. wohl der Pratiprasthatr) ein 
Reismus fiir die Brahmanen ^ 

^ Nach TBr. L c. 

5^ Nachdem er eine silberne Platte in die Schiissel gelegt hat, schopft 
er das Reismus in dieselbe iiber, begiesst es reichlich mit Butter, legt 
eine goldene Platte oberhalb desselben, und schiebt die Schiissel, sie 
iiber den Boden ziehend ohne die fortschiebende Bewegung zu unter- 
brechen, den vier H[auptpriestern, die ihr Geschlecht auf Rsivorfahren 
zuriickfiihren konnen, zu h 

^ Alles beruht auf TBr. III. 8. 2. 2. 

6. Nachdem sie es genossen haben, schenkt er (d. h. der Opferver- 
anstalter) ihnen vier goldene Niskas (d. h. jedem einen), die tausend 
Manas schwer sind, und vier mit Maultierweibchen bespannte Wagen, 
und jene beiden Platten h 

^ In dem Brahmana (TBr. 1. c.) heisst es nur : catvari hiranyani dadati; 
vgl. SBr. XIII. 4. L 6, 

7. Es ist ein zwolf ^ oder dreizehn ^ Elle langes, von Darbha- ^ oder 
Munjagras gemachtes Seil fertig gemacht. 

^ So das Brahmana (III. 8. 3. 3). “Nach 1. c. III. 8. 2. 3^4. 

8. Dieses beschmiert er mit dem Uberreste des Reismuses h 

^ Die Handlung (nicht der Wortlaut) nach TBr, III. 8. 2. 3 
{rasanam nyunatti)* 

9. Zu dem Aussehen des Rosses wird iiberliefert, dass es schwarz, 
oder weiss, oder braun h oder scheckig oder rotlich braun sein soil. 

^ kvsnapisanga, Jaim. Br. 11. 268. ^ SBr. XIII. 4. 2. 3 : krsnasa- 
tanga. 

10. a. Oder er schlachte ein weisses Ross, das ein wenig Schwarzes hat h 

^ Jaim. br. 1. c. : yasya svetasya satah krsnam asti, ktsnasya va 
satah sveiam. 

10. b. Es soil (wie immer die Farben seien) von einem Vater und 
Mutter aus edler Race stammen, gezahmt al$ Reittier und Zugtier ^ ein 
Somatrinker, von Somatrinkenden Eltern. 

^ VgL SBr. XIIL 4. 2. 1 ; yo dakstnayam dhury apratidhurah und 
Jaim, br, 1. c. ya eva yugyayor vahtyan, 

11. Es wird in der heiligen Uberlieferung ^ gesagt: „Das junge Ross 
ist ein Somatrinker, das man als Fohlen, ehe es noch Gras gcfressen 
hat, Soma trinken lasst. Diejenigen (Eltern des Rosses) sind Somatrinker 
die man als Fohlen. noch ehe sie Gras gefressen hatten, Soma 
trinken lasst"'. 

^ Die Quelle ist unbekannt. 
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XX. 3. 

12f 1. Er (nl der Opferveranstalter) iibergibt dem Adhvaryu die 
Regierung. indem er spricht : „Ihr Brahmanen und Baronen, dieser 
Adhvaryu sei cuer Konig ; die Ehrenerweisung, die mir zukommt» die 
sollt ihr diesem bezeugen. Was dieser euch anschaflFt (befiehlt), das soil 
euch als angeschafft (befohlen) gelten'' h 

^ Dieser merkwiirdige Vorgang wird von Baudh. so beschrieben : 
,»Die Personen, welche als Salber des Baronenstandes aufzutreten 
pflegen, salben den Adhvaryu (zum Konige)*. Er (d,h. der Opfer- 
veranstalter, der Konig, der sich den A^vamedha verrichten lasst) 
spricht: „Ihr Brahmanen und Baronen, der Adhvaryu wirdwahrend 
dieser beiden Jahre Kdnig sein, Ihm sollt ihr gehorchen. Wer ihm 
nicht gehorchen wird, den wird man um seine ganze Habe bringen'' 
(KV, 4 : 208. 5 fgg,). 

2. Solange das Opfer dauert, ist der Adhvaryu Kdnig. 

3. Nachdem er mit der Formel: „Auf Gott Savitrs Geheiss ergreife 
ich dich mit den Armen des Alvins, mit den Handen des Pusan"' ^ das 
Seil ergriffen, und (iber demselben den Vers hergesagt hat^: „Dieses 
Seil der Ordnung ergriflfen sie"^, redet er den Brahman an: ,,Brahman, 
ich werde das Opferross anbinden den Gdttern zum Opfer, dem Pra- 
japati; mochte ich damit Gliick haben" 

^TS. VIL L IL a. ^ Beruht auf TBr. IIL 8.3.2. ^tS. 1. c. b. 
^ Dies impliziert auch: „und opfern’", vgl. den Ausdruck pain band/ia. 
^ TBr. I.C., wo aber medhaya nicht gefunden wird, das auch Baudh. 
Vadh. und Hir. nicht bieten. 

4. Der (Brahman) erwidert: ,,Binde es an, den Gottem zum Opfer, 
dem Prajapati. Habe Gliick damit" h 

^ Die Formel (ausser medhaya) aus MS. oder Vaj. S. • 

5. Er legt das Seil dem Rosse um mit den Formeln: „Umlage bist 
du; die Welt bist du; der Ziigler bist du; der Halter bist du; gehe du, 

• iiber dem svaha gesagt worden ist, zu Agni vai^vanara, dem weit herr- 
schenden" u.s.w. h 

^TS. VIL 1. 11. c^e. 

6f 7. Man fiihrt cinen vieraugigen Hxmd herbei, dem ein Seil ange- 
bunden ist, dessen Enden beiderseitig angefasst werden konnen. Vome 
fiihrt ihn der Sohn ciner jiingeren Sch wester seines Vaters, hinten der 
Sohn einer jiingeren Schwester seiner ^ Mutter 

^ So Sayana imd Baudh. XXVL 10: 285. 13, also „des Opfer- 
veranstalters". Wie steht aber damit Baudhayana's Aussage in Ein- 
klang, dass zwei Sklaven gemeint seien? ^Alles beruht auf TBr. 
III. 8. 4. 1 : „ . . . nach beiden Seiten reissen diese beiden das bose 
Geschick von ihm (nl. vom Opferveranstalter) weg". Der vieraugige 
Hund ist einer, der iiber jedem Auge eine Blasse hat. — Man be- 
achte im Br^mana den sonst in den Taittiriya Texten ungebrauch- 
lichen Genit. fern, anujayah statt des gewohniicheren anujayai (wie 
Baudh. hat). 
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8, 9. Der Sohn einer Hure, der einen von Sidhrakaholz gemachten 
Morserkolben in der Hand h^t k geht, nachdem er sich das (linke) 
Knie mit einem Stuck gestickten Zeuges ^ umwickelt hat, hinterher 

^ Ich bleibe dabei, dass saidhrakamusalah zu lesen ist, and dass 
dies zu Sutra 9 gehort. Talav* : saidhrakamusalahastah. ^ Was pesas 
hier bedeutet, ist unbekannt, Kapardisvamin umschreibt es durch 
sauvarnena. Baudh. und Vadh. haben dafiir das gleichfalls unbe- 
kannte jaratpurva, ^ Sowohl der sidhrakamusala wie der Hurensohn 
(Sohn einer Sklavin) beruhen auf TBr* Lc, 1-^2: „der Morserkolben 
ist von Sidhrakaholz, so erwirkt er, dass Handlung an Handlung fiir 
ihn gliicklich zustande gebracht wird {sidhraka gemahnt an sidhyati). 
Ein Hurensohn totet: in die Hure legten die Gdtter das Leid. 
Durch Leid totet er den Hund'k 

10. Ross und Hund bringt man ins Wasser hinein. 

11 . Wenn man soweit hinein gegangen ist, dass der Hund keinen 
festen Fuss mehr hat, erlasst der Adhvaryu den Befehl ^ : „Tote'\ 

^ Der Ausdruck prasauti aus dem Brahmana (L c, 1), 

12. Dan totet ihn der Hurensohn mit dem von Sidhrakaholz gemachten 
Morserkolben mit dem Versteile: „Wer den Renner zu toten wiinscht, 
den plagt Varuna’’ k 

^ TS, VIL 4, 15. a K Die Tatsache nach dem Brahmana (I.c. 1—2)* 

13 . Den Leichnam des Hundes wirft er mit dem Versdrittel: „Fort 
der Mensch, fort der Hund*' unter die Fiisse des Rosses 

^ TS. 1. c, a'^’ ^ Nach TBr. schlagt er mit dem Versteile auf den 

Hund („der Hund ist das bose Geschick, der Nebenbuhler; er 
erschlagt sein b5ses Geschick, seinen Nebenbuhler''). Dass das Ross 
auf den Leichnam des Hundes tritt, beruht auf TBr. he. 2. 

14 . Nachdem er den Leichnam des Hundes in stidlicher Richtung im 
Wasser hinweggeschoben hat k ergreift der Brahman die Hand des 
Opferveranstalters ^ mit dem Verse: ,,Ich und du, o Vrtratoter (oder : 
„Feindetoter"), wir haben uns vereint zum Gewinn; du Held mit dem 
Schleuderstein, sogar der Abgiinstige soli uns beistimmen. Gut sind des 
Indra Gaben" k 

'Nach TBr. III. 8. 4. 2. ^Nach I.c. 3. ^TS. VII. 4. 15. b. 

15 . Dann lasst der Adhvaryu den Opferveranstalter den Vers her^ 
sagen ' : „Durch Macht hast du, o Indra, auf der Erde gesiegt; deine 
Grosse umfassten die Dunstkreise nicht: durch dein Ungestiim hast du 
den Vrtra getotet. Kein Feind hat im Kampfe dein Ende gefunden"^. 

'Nach TBr. I.c. 3. ^tS. VII. 4. 15. c. 

16 . Man holt einen aus Rohr geflochtenen Besen ' herbei, dem ein 
Riemen angebunden ist, dessen Enden beiderseitig angefasst werden 
konnen. 

' Nach TBr. 1. c. 
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An diesen Besen ist ein feuchter Rotangzweig gebunden 

^ Nach TBr, L c. (Der Besen ist von Rohr, weil das Rohr die 
lange Lebensdauer ist ; der Rotangzweig ist da, weil er wie das Ross 
seine Geburtsstatte im Wasser hat). 

18^ Diesen Besen (d, h. den an ihn angebundenen langen Riemen) 
halten an der Siidseite zweihundert, und an der Nordseite zweihundert 
Personen h 

^ VgL XX. 4. 1 fgg. 

19^ Vermittelst dieses Besens schieben sie das Ross von vorne nach 
hinten (oder: „von Ost nach West") (auf das lifer) zu h 
' Nach TBr. 1. c. 


XX. 4. 

L Zusammen mit hundert Konigssohnen, besprengt der Adhvaryu, 
indem er (sowie die anderen) vor dem Rosse nach Westen gekehrt steht, 
(das nach Osten gekehrte Ross) mit der Formel : „Mochte dieser Konig 
durch das Opfer des zum Opfer geeigneten Rosses seinen Feind toten". 

2. Zusammen mit hundert nicht-fiirstlichen Ugras ' besprengt es der 
Brahman, auf der Siidseite nach Norden stehend, mit der Formel : 
„Mochte dieser K5nig durch das Opfer dieses zum Opfer geeigneten 
Rosses unwiderstehlich sein". 

^ Ob ugra hier in dem spateren Sinne : „Sohn eines Ksatriya 
und einer Sudrafrau" zu nehmen ist, ist unsicher. 

3. Zusammen mit hundert Sutas und Dorfobersten besprengt es der 
Hotr, auf der Westseite nach Osten stehend, mit der Formel : „Mochte 
dieser Konig durch das Opfer dieses zum Opfer geeigneten Rosses 
Herrscher sein iiber dieses Volk, das reich sei an Kiihen, an Rossen, 
an Ziegen und Schafen, an Reis und Gerste, an Bohnen und Sesam, an 
Gold, an Elephanten, an Sklaven und Dienern, an Schatzen, an Gedeihen, 
an Wohlstand". 

4. Zusammen mit hundert Ksattrs und Wagenlenkern besprengt es 
der Udgatr, auf der Nordseite nach Siiden gekehrt, mit der Formel: 
„ Durch das Opfer dieses zum Opfer geeigneten Rosses soli dieser Konig 
die voile normale Lebensdauer erreichen" L 

^Sutras 1—4 beruhen sammtlich auf TBr. III. 8. 5. 

5. Nachdem er in diesem Wasser den Besen hat fortschwimmen 
lassen, und das Ross auf das Trockne hat heraustreten lassen, bringt 
der Adhvaryu zwischen der Statte, wo das Ross verbleibt und wo es 
aus dem Wasser getreten ist, drei an Visnu gerichtete Schmalzspenden 
auf die Fussspur des Rosses dar mit den drei Versen : „Hier hat Visnu"; 
„darum wird Visnu gepriesen"; „vom Himmel her, o Visnu" h Darauf 

Verb. Afd. Letterkunde (Nieuwe Reeks) Dl. XXVI. D 15 
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spricht er iiber den vom Rosse herabfallenden Tropfen die Formeln: 
,,Dem Agni. svaha; dem Soma, svaha' u.s.w. 

^ TS. 1. 2* 13,_e, TBr. 11. 4. 3. 4, TS, 1. c. h. Diese Spenden an 
Visnu nur bei Ap., Hir. und Man. irs, ^ TS. VII. 1. 16. Dass 
dieser Abschnitt gemeint ist, geht aus TBr. III. 8. 6 hervor. 

6. Er wiederholt diesen Abschnitt ^ hundertmal, indem er zehn 
Formeln als ein Ganzes nimmt oder eine unbestimmte Anzahl Male. 

^Nl. TS. VII. 1. 16. 2Mit m. III. 8. 6. 5 ist dasadasa 
sampadam zu lesen, wie auch Talav. hat. Die elite : satvasmai 
svaha kommt als allerletzte. - — Alles beruht auf TBr. 1. c. 


XX. 5. 

1. Dann besprengt er das Ross, den Himmelsrichtungen nach: 

2. mit der Formel : „Dem Prajapati genehm besprenge ich dich'" 
indem er ostlich steht, nach Westen, 

3. mit der Formel: „Dem Indra und Agni genehm besprenge ich 
dich'\ indem er siidlich steht, nach Norden, 

4. mit der Formel: „Dem Vayu genehm besprenge ich dich'\ indem 
er westlich steht, nach Osten, 

5. mit der Formel: „Den Allgottern genehm besprenge ich dich", 
indem er nordlich steht, nach Siiden, 

6. mit der Formel: „Den Gottern genehm besprenge ich dich"', unten, 

7. mit der Formel: „Den samtlichen Gottern genehm besprenge ich 
dich’\ oben k 

^ Sutra 1—7, alles nach TBr. III. 8. 7. 1—3. 

8. Den Rest des Korpers besprengt er mit der Formel: „Der Erde 
(genehm besprenge ich dich), dem Luftraum, dem Himmel, dem Seienden, 
dem Nicht-seienden, den Wassern, den Krautern, alien Geschopfen 
(genehm besprenge ich dich)'' h 

^ TS. VII. 1. 11. f, g. ^ Es ist aujffallend, dass das Brahmana 
(TBr. III. 8. 7* 3) die ejrste Formel in umgekehrter Folge gibt: 
dive tva, antariksaya tva, prthivyai tva. 

9. Nachdemerden Opferveranstalter die Namen des Rosses: „Machtig 
durch die Mutter, vermogend dutch den Vater, Ross bist du, Pferd bist 
du, Renner bist du" u,s.w. ^ in das Rechte Ohr des Rosses hat fliistern 
lassen^ und die „vorderen Opferspenden" ^ mit den Formeln: „Dem 
Agni, svaha; svaha, dem Indra und Agni"'* dargebracht hat, lasster mit 
den Formeln: „Bhu bist du; der. Bhu dich" u.s.w. ^ dass Ross frei ^ und 
iibergibt es^ mit der Formel: „Ihr Gotter, Behiiter der Himmelsgegenden, 
behiitet fiir die Gotter dieses zum Opfer bcsprengte Ross" ^ den Ratnins 

* TS. VII. 1. 12. a. ^ Nach SBr. XIII. 4. 2. 15. ^ So heissen TBr. 
III. 8. 9. 3 diese Spenden (weil das Wort svaha vorangeht?). 
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^ TS. VIL 1. 12, b, ^1. c, d. ^Nach TBr. 1, c. (,,er lasst frei"' 
bedeutet nimmt dem Ross die Ziigel ab"), ^ TS, 1. c. e, ^ Zu 

den Ratnins vgL Bern, 2 zu XVIIL 10, 12, Diese Bezeichnung 
nur in Ap. 

10. Hundert Gepanzerte behiiten es (wahrend des jetzt folgenden, ein 
Jahr dauernden Beutezugs), ^ 

^Nach SBr, XIII, 1, 6, 3, 

, 11. Ohne es (vor dem Ende des Jahres) zuriick zu treiben, gehen sie 
dem Rosse nach I 

^Nach SBr. XIIL 4, 2, 16, 

12. Nach einigen sind es vierhundert (Gepanzerte) ^ 

^ So das eigne Brahmana des Ap, (TBr, III, 8, 9, 4,) 

13t 14. Hundert zum Kriege geriistete eheliche Prinzen, deren Wa- 
genlenker gleichfalls geriistet sind, hundert nicht fiirstliche geriistete 
Ugras ^ mit geriisteten Wagenlenkern, hundert auf Vipathawagen ^ 
fahrende Vaigyas, und hundert, Schutzwaffen tragende Sudras, ^ dies sind 
(in diesem Falle) die Behiiter des Rosses. 

^ Vgl, Bern, zu XX, 4, 2, ^ Ein speziell fiir Vai^yas bestimmter, 

wohl zweiradriger, mit einem Rosse bespannter Wagen, der auch 
auf ungebahntem Wege fahren kann, Talav.: panthanam atikramya'- 
svasya dvayoh patsvayor gacchanti. ^Am nachsten kommt die Dar" 
stellung in SBr, XIII, 4, 2, 5, Zu dieser passt die Bezeichnung 
ratninah besser, 

15. Jeden zum Stande der Brahman en gehdrigen dem sie begegnen, 
sollen sie fragen: „Wie viel wisst Ihr vom Rossopfer?'' 

16. Wer davon nichts weiss, aus dessen Wohnung sollen sie mit Ge^ 
wait Putter und Trank (fiir das Ross nehmen und es diesem Rosse) vorlegen, 

17. Die von Nicht-brahmanen (also von Ksatriyas oder Vai^yas) 
zubereitete Speise soil ihre (nl. der Behiiter) Speise sein, 

18. In der Wohnung elnes Wagenbauers ist ihr Nachtverbleib ^ 

^Sutras 15—18 beruhen mit freier Umschreibung auf SBr, XIII, 
4, 2, 17, 

19. Mit den vier Formeln: „Hier ist Festigkeit, svaha! Hier ist Son- 
denmg, svaha! Hier ist Verweilen, svaha! Hier ist Aufenthalt, svaha!" ^ 
bringt er abends auf den Spuren der vier Fiisse des Rosses, auf jeder 
eine Schmalspende dar 

'TS, VII, 1, 12, c. 2 Nach TBr, III, 8, 9,_ 3. Diese Spenden 
kdnnen unmoglich in der Wohnung des Rathakara (Sutra 18) darge- 
bracht werden, weil hier der Adhvaryu fehlt, Sie miissen auf dem 
Opferplatze stattfinden, wo man sich die Spuren des Rosses wohl 
vermerkt hat, vgl, XX, 6, 14. Nach dem Brahmana beabsichtigen 
diese Spenden, das Ross in mystischer Weise an seinen Stall zu 
fesseln, — Von hier ab bis XX. 7. 2 wird beschrieben, wie in dem 
Jahre zu Hause verfahren wird, wahrend dessen das Ross draussen 
im Freien umhergeht. 


D 15* 
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1. Morgens (am ersten Tage des Jahres wahrend das Ross umher- 
schweift) bringt er dem Savitr einen achtschiisseligen Opferkuchen dar \ 

^Nach TBr, IIL 8, 12. 1. 

2, -4. Vor dessen Svistakrtspende bringt er die (dreizehn) Uddra^ 
vaspenden dar mit den Formeln: „Dem Kommen, svaha! Dem Gehen» 
svahaf' u.s.w. K Dann mit dem Abschnitte, welcher anfangt: ,,Dem Im- 
rub svaha! Dem der fm gerufen hat, svahaT' ^ „die (dreiundachzig) 
^Ausserungen des Rosses'' genannten Spenden. Darauf mit den Abschnitten: 
„Dem schwarz-weiss Gefleckten, svaha!" ^ und: „Dem Schwarzen, svaha!"^ 
die achtundvierzig „das Aussehen des Rosses" genannten Spenden ; (dazu) 
cine extra. 

^TS. VII. 1. 13. 2TS. VII. 1. 19. "TS. VII. 3. 17 und 18: 
Anuvaka 17 enthalt 26, Anuvaka 18 enthalt 23 Formeln. Allesberuht 
auf TBr. IIL 8. 8, auch die Zahl 48 und die eine Extra-spende. 

5. Zu diesem Zeitpunkte tragt ein brahmanischer Lautenschlager 
drei (von ihm selbst verfertigte) Liedstrophen vor, in welchen die Aus- 
driicke: „Das und das hast du gegeben; das und das hast du geopfert; 
das und das hast du gekocht" das Thema bilden K 

^ Nach TBr. III. 9. 14. 1—3. Der letzte Ausdruck bezieht sich 
auf des Fiirsten zahlreiche Brahmanenspeisungen. — Nach dem 
Singen wird die Isti zu Ende gefiihrt. 

6. Am Mittage bringt cr dem Savitr prasavitr einen elfschiisseligcn 
Opferkuchen dar, am Nachmittage dem Savitr asavitr einen zwolfschiis- 
seligen L 

^ Alles nach TBr. III. 8. 12. 1—2. Die Opferkuchen (mit den 
verschiedenen Acht-, Elf- und Zwolfzahlen der Kapalas) stellen in 
mystischer Weise die drei Kelterungen dar. 

7. Sudlich vom Ahavaniya setzt sich der Hotr auf ein (mit) Gold 
(faden besticktes) Kissen nieder, urn die Rundgangsrezitation ^ und das 
Bhauvanyava ^ herzusagen. 

^ Das Pariplava, welches deshalb so heisst, weil es eine, alle zehn 
Tage, sich wiederholende Rezitation ist. ^ Nur noch in Hir. ; das 
Wort ist von bhuvanyu abgeleitet, bedeutet also etwa: ,,die Herr- 
schersrezitation", die Rezitation welche die Herrscher (Manu, Yama, 
Vanina u.s.w.) aufzahlt. Die Tatsachen beruhen hauptsachlich auf 
§Br. XIIL 4. 3. 1-2. 

8* Sudlich von ihm setzen sich auf ein goldnes Kissen der Brahman 
und der Opferveranstalter L 
Wgl. SBr. 1.C 1. 

‘ 9. Vor ihm der Adhvaryu auf einen goldnen Schemel K 

^ Vgl. Eggeling zu SBr. 1. c. 

10. Sudlich setzt sich ein Lautenspielerkorps L 

^ Nach SBr. 1. c. 3 {vinaganakinah auch Hir.). 



XK. 7. 8, 


Das Rossopfer 


229 


11. Wenn alle Platz genommen haben, redet der Hotr den Adhvaryu 
an mit dem Worte: ..Adhvaryu 3 !” 

12. Der Adhvaryu macht den Respons; „Ho3yi, Hotar!”* oder: 
,,0m, Hotar !”. 

'So Sankh. XVI. 1. 23. ' 

13. Wenn die Rezitation der beiden Stiicke zu Ende gefiihrt ist, be- 
flehlt der Adhvaryu (dem Lautenspielerkorps) : „Ihr Musikanten, verherr- 
licht diesen Opferherrn zusammen mit den friiheren frommen Konigen” '. 

' Beruht auf SBr. XIII. 4. 3. 3. 

14. Wenn abends die Festigkeitsspenden dargebracht werden singt 
ein zum Baronenstand gehorender Lautenspieler drei Liedstrophen, in 
welchen die Ausdriicke: „So hast du gesiegt”, „So hast du gekampft", 
,,So hast du in jener Schlacht geschlagen” das Thema bilden 

‘Vgl. XX. 5. 19. Wgl. oben, Sutra 5. 


XX. 7. 

1. Oder es sollen abends und morgens zwei dem Priesterstande ange- 
horende Lautenspieler singen 

' Ohne Zweifel ist sayam pratat va brahmanau zu lesen. Auch 
dies (statt des Brahmanen morgens und des Ksatriya abends) wird 
TBr. III. 9. 14. 1 erst erlaubt, dann aber verworfen. 

2. In dieser Weise werden diese Handlungen, die mit dem Opfer- 
kuchen an Savitr anfangen, ein Jahr lang verrichtet '. 

'Also XX. 6. 1 — 14. Nach Hir. sind auch die Dhrtispenden 
(XX. 5. 19) morgens und abends zu verrichten. 

3. Oder er bringt „die Ausserungen des Rosses" ' nur einmal dar. 

■Vgl. XX. 6. 3. 

4. Dieses Jahr besteht aus Monaten zu dreissig Tagcn ‘. 

■Sodass das Pariplava Akhyana sechsunddreissigmal stattflndet, 
vgl. SBr. XIII. 4. 3. 15. Dieses Jahr ist also ein Savana-, nicht ein 
Candramasajahr. 

5. Wenn die Istis zu Ende gefuhrt sind, schenkt er den beiden 
Lautenspielem hundert Stuck (Kiihe) und einen (mit Zugochsen) bespannten 
Karren. 

6. Nach einigen zweihundert (Kiihe) und zwei solche Karren '. 

^Nach dem SBr. XIII. 1. 5. 6 werden den beiden hundert Kiihe 
gegeben. Die Angabe der ..einige” ist die des TBr. III. 9. 14. 4. 

7. Nach dem elften Monat (aber noch vor Ablauf des zwolften) 
sperrt jnnn das (zuriickgekehrte) Ross in eine Hiirde von ASvatthaholz '. 

'TBr. III. 8. 12. 2t „Die Hiirde ist von Asvatthaholz.” 

S* Diesem eingesperrten Rosse bringt man Putter. 
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9. Wenn das Ross eine innere Krankheit befallt, so bringe er einen 
achtschiisseligen fiir Agni bestimm ten Opferkuchen, einen fiir Soma be- 
jtimmten Caru, und einen fiir Savitr bestimmten achtschiisseligen Opfer- 
cuchen dar. 

10. Wenn es lahm wird» einen fiir Pusan bestimmten Caru. 

11. Wenn die grosse Gottheit (d. h, Rudra) ihm nachstellt \ einen 
'iir Rudra bestimmten Caru. 

^ D. h. wenn es fieberkrank wird. 

12. Einen fiir Agni vai^vanara bestimmten zwolfschiisseligen Opfer- 
cuchen bringe er im Aufenthaltsorte irgend eines wilden Tieres dar, 
^enn das Ross nicht wiederkehrt. 

13. Wenn es (ein Maultierweibchen oder eine Eselin) bespringt, einen 
:ur Agni amhomuc bestimmten achtschiisseligen Opferkuchen, fiir Surya 
Destimmte Milch und fiir Vayu bestimmtes Schmalz k 

^ Die Sutras 9—13 beschriebenen Gutmachungen alle nach TBr. III. 
9. 17 (TS. VII. 5. 21). 

14. Wenn es eine Stute bespringt, einen fiir Prajapati bestimmten 
Caru oder zwolfschiisseligen Opferkuchen. 

15. Wenn es -verloren geht, einen fiir Vayu bestimmten Caru. 

16. Wenn es in die Macht eines feindlichen Heeres gerat, einen fiir 
den siegenden Indra bestimmten elfschiisseligen Opferkuchen k 

^ Diese drei Praya^cittas nur in Ap. 

17. Wenn man es mit Gewalt entfiihrt, einen elfschiisseligen fiir Indra 
prasahvan bestimmten Opferkuchen k 

' Nach Pane. br. XXI. 14. 18. 

18. Wenn es blind wird, einen fiir Surya bestimmten Caru oder ein- 
schiisseligen Opferkuchen k 

'L, c. 15. 

19. Wenn es in eine Grube hineinfallt, einen fiir Visnu bestimmten 
Caru k 

^ Quelle unbekannt* 

20. Wenn es infolge einer unbekannten Krankheit stirbt, einen fiir 
Prajapati bestimmten Caru oder zwdlfschiisseligen Opferkuchen k 

Wgl. Pane. br. 1. c. 19. Im allgemeinen vgl unten, XXII. 20. 
19-21. 11. 

It 2. Wenn Feinde sich des Rosses bemachtigten, so wiirde sein 
Opfer zerstort werden ; dann fiihre man ein anderes herbei und besprepge 
dieses k 

^Nach TBr. III. 8. 9. 4. Der letzte Satz bezieht sich wohl auch 
auf die Sutra 16—20 erwahnten Falle. 
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3. Am letzten Neumondstage dieses Jahres stellt er die zur Herstel- 
lung der Feuerschiissel benotigten Gegenstande zusammen ^ 

^ Mit dem Aivamedha ist ein geschichteter Hochaltar verbunden. 
Es flnden also statt die Handlungen XVL L 3 ^ XVL 5* 3 (inkl,). 
Dabei schliesst sich das zur Hochaltarschichtung .geh5rige Opfer 
des fiir Vayu (oder Prajapati) bestimmten Bockes an. 

4. Als Diksaniya-isd tritt die dreischichtige Isti auf K 

^ An die Stelle der beim Cayana geltenden Diksaniya (XVI. 8. 11) 
tritt bier der fiir Indra-Visnu bestimmte dreischichtige Opferkuchen, 
vgl, oben, XIX. 27. 15-— 21* (Wunschopfer, n®. 178). Eine Brahmana- 
autoritat hierfiir scheint nicht vorhanden zu sein, vgl. XX. 23. 5, 
XXII. 15. 2. 

5f 6. Er bringt (unmittelbar daran anschliessend) vier Audgrahana- 
spenden dar mit den Formeln: akutyai ptayuje ^gnaye svaha* u.s.w. 
und dann drei Vai^vadevaspenden mit den Formeln: „Svaha, dem Ge- 
danken; dem Geiste, svaha. — Svaha, dem Geiste ; dem Prajapati, svaha."' 

7. Hier verlangert sich die Zeit, wahrend deren die Diksaspenden 
dargebracht werden. 

8. Sieben Tage lang geht er Tag fiir Tag mit den Audgrahana- 
spenden und den (nach den ersten drei) folgenden Vai^vadevaspenden vor. 

9. Am letzten Tage opfert er die sechs Audgrahanaspenden, 
und zuletzt die Vollloffelspende mit der Vaisvadevaformel : ,,sarvasmaL 
svaha* h 

^ Bern, zu Sutras 5—9. Am 1. Tage also die ersten vier gew5hn- 
lichen auch beim Cayana auftretenden Diksahutis (vgl. X. 8. 5 (CH. 
§16) und XVI. 8. 13) und darauf die ersten drei VaiSvadevaspenden: 
svahadhim . . . prajapataye svaha (TS. VII. 3. 15). So wird es auch 
die sechs folgenden Tage gemacht, mit dem Unterschiede, dass an 
jedem folgenden Tage je drei Spenden mit den in der Sarnhita 
nachstfolgenden drei Vai^vadevaformeln (TS. VII. 3. 15) zu den 
gewohnlichen Diksahutis hinzukommen (am 2. Tage an Ka, am 3. an 
Aditi, am 4. an Sarasvati, am 5. an Pusan, am 6. an Tvastr, am 7. 
an Visnu). Am letzten dieser sieben Tage sollen nicht vier, sondern 
die sechs im Cayana auftretenden Diksahutis (XVI. 8. 13) darge- 
bracht werden, und als letzte der Vai^vadevaspenden eine Vollloflfel- 
spende mit der 22. Formel: satvasmai svaha (TS. VII. 3. 15 am 
Ende). Alles beruht auf TBr. III. 8. 10: „er bringt sieben Spenden 
dar (taglich, nl. vier Audgrahana, drei Vai^vadeva) ; Tag fiir Tag 
opfert er; drei Vai^vadeva und vier Audgrahanaspenden; einund- 
zwanzig VaiSvadevaspenden verrichtet er (im Ganzen, nl. drei tag- 
lich), dreissig Audgrahanaspenden (je vier an den ersten sechs Tagen, 
sechs am sieben ten); sieben Tage hindurch opfert er; eine VollloflFel- 
spende als letzte''. 

10 . 11 . Nach dem Vajasaneyaka opfert er sechs Tage lang (taglich) 
einen fiir Agni^- Visnu bestimmten Opferkuchen. tmd am siebenten Tage 
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die drei Opfergaben umfassende, die Diksa einleitende, zum Cayanaritus 
gehorige Isti k 

^ Ich glaube Sutra 10 und 11 zusammen nehmen zu miissen, auch 
weil Talav. hat: athava sadaham u.s.w. Die Vorschrift findet sich 
nicht in unserem SBr., nur Katy. XX. 4. 7 hat etwas Ahnliches. -- 
Nach dieser tlberlieferung sollte also wahrend der ersten sechs Tage 
die zum Somaopfer gehdrige Diksaniya-isti (CH. § 15) stattfinden, 
und am 7. Tage das oben, XVL 8. 11, erwahnte dreifache Havis. 

12* Die Rtudiksaformeln, welche anfangen: „Du bist geworden durch 
der Gotter Tat" ^ spricht er iiber dem Opferveranstalter, wahrend dieser 
das schwarze Antilopenfell besteigt 

1 Ts^ VII. 1. 18. ^Vgl. X. 9. 3. — Dass die Formeln zu diesem 
Zweck verwendet werden, beruht nicht auf dem Brahmana (vgL XX. 
11. 6). Die Ahniichkeit des Schlusses (TS. VII. 1. 18. f.) mit der 
oben, X. 9. 4, verwendeten Form el ist wahrscheinlich Anleitung zu 
diesem Viniyoga gewesen. 

13. Dem Feuer, wenn es in der Pfanne erzeugt ist h bringt er seine 
Verehrung dar mit den zwei Abschnitten \ welche anfangen : „Essollim 
heiligen Worte ein mit priesterlichem Ansehen versehener Brahmane 
erzeugt werden", und: „Der Same soil keimfahig sein". 

'Vgl. XVI. 9. 14. ^ TS. VII. 5. 18 und 20. — Dass diese zwei 
Abschnitte zu diesem Zweck dienen, beruht nicht auf dem Brah'- 
mana (vgl. XX. 12. 7, 8). 

14. Wenn der Opferveranstalter seine Stimme freigegeben hat ^ be^- 
flehlt, der Adhvaryu : ,Jhr Musikanten, besinget diesen Opferherrn 
zusammen mit den Gottern" 

Wgl. X. 12. 4. 2Alles nach SBr. XIII. 4. 4. 2. 

15. So immerfort bis zum Upavasathatage h 

^ Das Sutra 14 Erwahnte findet also statt wahrend der drei 
Diksa- und der sechs Upasadtage (so Talav.), wahrend deren auch 
der Hochaltar geschichtet wird. Der Upavasathatag ist der dem 
ersten Kelterungstage unmittelbar vorangehende Tag. — Ich halte 
(statt sadaupavasathat) die auch iiberlieferte Lesart sadopavasathat 
fiir besser, du. sada a upa^, vgl. Whitney, Sanskrit Grammar § 127. b. 

16. 17. An den Kelterungstagen, beim Avabhrtha, bei der Udayaniya- 
isti, beim Opfer der Anubandhyakuh und bei der Udavasaniya-isti ersetzt 
er in seinem Befehle die W^orte: „mit den Gottern zusammen" durch: 
„mit Prajapati zusammen" \ zum letzten Male lautet es wieder: „mit 
den Gbttern zusammen" ^ 

^ Die nicht ganz deutliche Vorschrift ist aus §Br. XIII. 4. 4. 3—4 
erweitert. Hir. steht dem §Br. naher, er verordnet; devair imam 
yajamanam samgayateti sampresyati vasativarTsu parihriyamanasUt 
jaghanyam devaih sampresyati ; pvajapatina sutyasudavasanTyayam 
antatah. 
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1. Wenn die Zeit gekommen ist, die Vedi abzumessen ^ wird diese 
zweimal so gross wie bei dem zugrunde liegenden Paradigma abgeaaessen ; 
der Hochaltar ist dreimal sogross oder soil einundzwanzig (Purusalangen) 
messen 

^ Also nach Ablauf der Prayaniya>-isti : XVL 17. 2. ^ VgL Burk 

in Z.D.M.G. LVL S, 342. Wahrend der normale Saptavidha agni 
3 Purusas (+ 1 Pada) in der Richtung Ost-West, und 4 Purusas 
(+ 4 Padas) in der Richtung Nord-Siid misst (3 + 4 — 7), misst der 
ekavirnSatividha : 9 Purusas (+ 3 Padas) in der Richtung Ost-West 
und 12 Purusas (+12 Padas) in der Richtung Nord-Siid (9 + 12 = 21). 
Die letzte Vorschrift beruht auf TBr. III. 8. 21. 1. Es ist ungewiss. 
ob tristava vielleicht dasselbe wie dvadasa von TBr. 1. c. bedeutet. 

2. Nachdem er den fiir Agni vaisvanara bestimmten Kuchen darge- 
bracht hat h opfert er die zehn Havis umfassende, alle Prsthastotra- 
benennungen in sich fassende Opfergabe 

^ Vgl. XVII. 16. 1 fgg. Man opfert also, immer noch am Upa- 
vasathatage, bis zum Abschluss der eigentlichen Hochaltarschichtung. 
^ TS. VII. 5. 14 (an Agni, Indra, Vi^vedevas, Mitravarunau, Brhaspati, 
Savitr, Aditi, Agni vaisvanara, Anumati, Ka). 

3. Die Einladungs- und Opferverse zu diesen Opfergaben flnden sich 
in dem Abschnitte, welcher anfangt mit den Worten : „Es soli das 
Scheit der Himmelsgegenden nach unsrem Wunsche"' h 

'TS. IV. 4. 12. 

4. Mit den Formeln: „Wer soil dich anschirren; der soil dich 
anschirren'" ^ legt er die Umlegeholzer hin 

ITS. VII. 5. 13. 2 Nach TBr. III. 8. 18. 4. Es ist wohl die 
C. H. § 106. d beschriebene Handlung gemeint. 

5. ilberall hangt er die Formeln : „Zum Gelingen dieses Opfers, mir 
zur Gunst'" an h 

^ TS. 1. c. Danach nimmt Ap. zu dem 1. Paridhi: kas tvaynnakti, 
zu dem 2. : sa tva yunaktu, zu dem 3. : visnus tva yunaktu, und es 
soil jeder Formel der Rest des Abschnittes angehangt werden. 
Anders Baudh. XV. 17: 221. 25. — Da wir uns noch immer beim 
Upavasathatage befinden, deutet die Handlung wohl auf das Umlegen 
der Paridhis beim Agnisomiya pasu. 

6. a. Zum Havirdhanazelte werden hier zwei Gestelle von Kriegs- 
wagen verwendet h 

^ Nach Talav. wird auf jedes Gestell ein Lastkarren {anas) (dann 
wohl ohne die Rader) gestellt. Eine Brahmana-autoritat fiir diese 
Vorschrift (auch bei Hir.) ist mir unbekannt. 

6. b. Der Opferpfahl, der gerade dem Feuer gegeniiber in die Erde 
geschlagen wird (der mittlere also), misst einundzwanzig Ellen und ist 
von Rajjudalaholz h 

^Beruht auf TBr. III. 8. 20. 1 und 19. 1, vgl. die Bern. Eggeling's 
in S.B.E. XLIV, S. 373. 
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7. Beiderseitig von diesem steht je einer von Putudruholz, siidlich 
von dem einen dieser beiden und nordlich von dem anderen stehen je 
drei von Bilvaholz, siidlich und nordlich von diesen je drei von Khadira-, 
siidlich und nordlich von diesen je drei von Palasaholz ^ 

^ Die einundzwanzigzahl und die Holzsorten nach TBr. III. 8. 19. 1 
und 20. 1; die nahere Prazision nach SBr. XIII. 4. 4. 5. Man vergleiche 
Yudhisthira's Asvamedha in MBh. XIV. 88. 27^28 : tato yupocchraye 
prapte sad bailvan bharatarsabha | khadiran biluasammitams tavatah 
sarvaparninah (d.h. palasan) | devadarumayau dvau tu yupau kumpater 
makhe \ slesmatakamayam (d.h. rajjudalam) caikam yajakah samakaU 
pay an [ . 

8. Nach einigen sind entweder die aus Khadira- oder die aus Pala- 
^aholz die aussersten ^ 

^ Die Alternative (auch bei Hir.) wird nicht in einem Brahmana 
gefunden. 

9. Nach einem Brahmana der Kalabavins richtet man in ostlicher 
Richtung elf Elfzahlen von Opferpfahlen auf ^ 

^ Die Deutung dieser nur in Ap. gefundenen, aus unbekannter 
Quelle herriihrenden Vorschrift ist mir uVimoglich. Besonders die 
Richtung nach Ost macht mir Schwierigkeit, da sonst eine Mehr^ 
zahl von Yupas, in S. N. Richtung orientiert wird. Sie kommt abet 
auch unten, XXII. 10, 16, vor. Dann ist auch die hohe Zahl (121 
Opferpfahle !) unbegreiflich. 

10. Man hat zuvor die vier Arten von Wasser aus den vier Him- 
melsrichtungen herbeigeholt. 

11. Von diesem Wasser schbpft er das „ubernachtige’' Wasser ^ 

^ Sutra 10 und 11 beruhen auf SBr. XIII. 1. 1. 4; vgl. oben, 
XX. 2. 3. 

12. Am folgenden Tage wird die erste der beiden Gotamacatustoma 
genannten Somafeiern in Gang gesetzt, deren erstes Prsthastotra auf der 
Rathantarasingweise gesungen wird k 

^ Die Tatsache nach TBr. III. 9* 9. 1, der Ausdruck nach SBr. 
XIII. 5. 1, 1^2. Allcs ist in Ubereinstimmung mit dem Ritual der 
Chandogas: Pane. br. XXL 4, vgl. Arseyakalpa VI. ‘6. a. ^ Vgl 
auch unten, XXII. 11. 16. Die Somafeier ist catustomap weil die 
Stotras immer urn vier Verse zunehmen (4, 8, 12, 16, 20, 24). 

13. Wenn die Zeit des Tieropfers. gekommen ist I treibt er das fiir 
Agni bestimmte Savanaopfertier herbei, oder die Elfzahl der Opfertiere 

Wgl XIII. 18. 12 (C.H. § 141). 2 Nach TBr. III. 9, 2. 3. 


XX. 10. 

14, 1. Wenn der Zeitpunkt da ist, die Daksinas zu schenken I schenkt 
er die Habe der Nicht-brahmanen in den verschiedenen Gegenden, 
indem er sie in drei gleiche Teile iiber die drei Somatage yerteilt. Tag 
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fiir Tag (je ein Drittel) : ohne Land und Einwohner die osdiche Gegend 
dem Adhvaryu, die sudliche Gegend dem Brahman» die westliche Gegend 
dem Hotr» die nordliche Gegend dem Udgatr - — oder auch die osdiche 
dem Hotr, die wesdiche dem Adhvaryu 

^ Die Zeit der Daksinas: XIIL 5. L ^ Die Erklarung dieser Satze 
ist schwierig. Es scheint mir, dass der zweite Satz den ersten naher 
bestimmt, vgL besonders Hir*: daksinakale madhyamam {madhyam 
das SBr., aber Hit* hat auch spater, vgL Bern, zu XX/24. 12, die-' 
selbe Lesart) prati rastrasya yad anyad brahmananam diksu vittad 
bhumeh senabhyah purusebhyas ca tat tryahe samasah prativibhajya 
u.s.w. wie Ap,, aber am Schlusse: etad evanvayanti hotrakah. VgL 
auch Laty. IX, 10, 16, Sankh, ^rs, XVL 9^ 18— '24, Die Quelle der 
letzten Vorschrift (Ap, XX. 10, 1) muss SBr. XIIL 5, 4. 24 sein; 
diesem Texte schliesst sich Hir, genau an, 

2. „Die erste Gemahlin (des Konigs) schenkt er dem Brahman, die 
Favoritin dem Hotr, die verstossene Gemahlin dem Udgatr, die vierte 
Gemahlin (die Palagall oder Palakali) dem Adhvaryu' \ so wird gelehrt L 

^ Wenn ich recht sehe, griindet sich diese, nur bei Ap, gefimdene, 
Vorschrift im allgemeinen auf SBr, XIIL 5. 4. 27 : udavasanTyayam 
samsthitayam catasras ca jayah kumarTm ca pancamTm catvari ca 
satany anucannam yathasamuditam daksinam dadati Ich verstehe 
diese Stelle anders als Eggeling, und iibersetze : ,, Wenn die Udava- 
samya-isd zu ende gefiihrt ist, gibt er (der Konig) als Opferlohn 
(den vier Mahartvijs) die vier Gattinnen (jedem eine) und als fiinfte 
das Madchen, und die 400 Dienerinnen (jedem hundert), in Uber- 
einstimmung mit der Unterredung", Das letzte Wort {yathasamuditam) 
deutet auf SBr, XIIL 5, 2. 4—8 hin, also dem Adhvaryu gibt er 
das Madchen und die Palagali (Katy XX. 8. 25), dem Brahman 
die Mahisi, dem Udgatr die Vavata, dem Hotr die Parivrkti. Diese 
uns barbarisch erscheinende Schenkung wird von den Spateren 
cum grano salis aufgefasst. Talav. nl. behauptet, dass nur die Be- 
sitztiimer dieser Gattinnen zu geben sind {etasam apt dhanam dadatity 
arthahf man konnte an die XX. 15. 9 erwahnten Kleinodien denken), 
und Katy. XX. 8. 26 behauptet, dass nur die Dienerinnen zu geben 
sind, weil es undenkbar sei, dass er die Gemahlinnen geben sollte. 

3. Dieser Tag schliesst mit den Patnisamyajas L 

^ D, h. dass der Avabhrtha ausfallt (er kommt am Schlusse des 3. 
Somatages, vgl. XX, 22. 5), Dieser Kratu schliesst also mit dem 
letzten Akt des Tieropfers ab, vgl, C.H. § 252 und Schwab §110 
(auch die Schlusshandlungen des Tieropfers fallen naturgemass aus), 

4 . Wenn die Somafeier dieses Tages abgeschlossen ist, befestigt er 
zu beiden Seiten des Ahavaniya (d.h. nordlich von demselben) sechsund- 
dreissig von Aivatthaholz verfertigte Banke L 

^ Baudhayana verwendet vier oder acht, mit vier hohen Radern 
versehene Indranasa, die deshalb so hoch sein miissem weil sie bis 
an die Spitzen der Opferpfahle reichen sollen, Der Ahavaniya ist 
ja hoch geschichtet. 
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5. Nachdem die Sonne untergegangen ist. ersteigen die (sechsund- 
dreissig) Adhvaryus die sechsunddreissig Banke und giessen wahrend 
der ganzen Nacht mit Sruvakellen aus Khadiraholz die Speisespenden 
in den Ahavaniya aus, und zwar die folgenden zehn Substanzen : Schmalz, 
Honig, Reis, breitgedriicktes Korn, Laja, Karambha, Dhana. Gerstenmehl, 
Masusyagetreide und Fennig k 

^ Das Opfcr und die zehn Havis alles nach TBr. IIL 8, 14, Nach 
Talav. ist masusyani identisch mit mangalyakah (Linsen), Zu Laja, 
Karambha und Dhana vgl. XIL 4. 13, 

6. Nach der Uberlieferung einiger^ werden nur vier Arten verwendet : 
„er opfert Schmalz, Laja, Dhana und Gerstenmehrk 

^ Die Vajasaneyins, vgl, SBr, XIII. 2. 1. 2—5* In Ap. ist wohl 
am Schlusse juhotTti zu lesen. 

7. Mit den Abschnitten, deren erster anfangt: „Dem Einen, Svaha'" ^ 
bringen sie abwechselnd Schmalz- und Speisespenden dar, und zwar mit 
den ungeraden Abschnitten die Schmalz-, mit den geraden Abschnitten 
die Speisespenden; man schliesst mit einer Schmalzspende. 

^ Es Sind die zehn Anuvakas TS, VII, 2* 11—20 gemeint (zum 
Schlusse von VIL 2. 20 vgl, Bern, ^ zu XX. 12, 10. b). Also mit 
VII. 2, 11 wird Schmalz, mit VIL 2. 12 Speise (d.h. die verschie- 
denen anderen Substanzen, ausser Schmalz, welche man vermischt 
hat), mit VII. 2, 13 wieder Schmalz geopfert u.s.w, Alles beruht 
auf TBr, III, 8, 15. 

8. Zu den in dieser Nacht (ausserdem) verwendeten und zur Ver- 
wendung kommen sollenden Spriichen wird von einigen die (folgende) 
Anwendung iiberliefert k 

^ Es ist aufFallend, dass mit diesen „einigen'' ofFenbar auf TBr, 
IIL 8, 17 und 18 gedeutet wird, dessen Inhalt buchstablich mitAp, 
XX, 11, 1 — 12. 10 iibereinstimmt. Dies macht den Eindruck, dass 
Ap. diesen Teil des Brahmana als einer fremden Sakha angehorig 
betrachtet. Hir, hat beinahe dasselbe atraike prayuktanam prayok^ 
syamananam ca mantvanam upayogam samamananti, Bei ihm folgt 
dann aber nicht die von Ap. gegebene hieran sich anschliessende 
Aufzahlung. Zu beachten ist, dass auch Baudh. in der Benennung 
der Abschnitte einige Male von der Nomenklatur des TBr. abweicht; 
so nennt er z, B. die TS, VIL 1. 13 aufgezahlten Spriiche nicht 
uddrava (wie TBr. und Ap.) sondern pradrava^ — Der Hergang ist 
dieser: nachdem mit den Anuvakas VIL 2, 11—20 einmal geopfert 
ist, werden erst die Spenden mit den im Folgenden angegebe- 
nen Abschnitten (bis Ap. XX. 12. 10) dargebracht; dann wird wahrend 
des iibrigen Teiles der Nacht solange wieder mit den Anuvakas VIL 
2, 11—20 geopfert, bis das Morgenrot erscheint und es hell wird. 
— Der Wortlaut des nun folgenden Abschnittes ist von mir etwas 
gekiirzt. 


XX. IL 12. 

1 — ^18 j 1—10 a. Er bringt Spenden dar mit den folgenden Abschnitten: 
den „Namen des Rosses^^ (TS. VIL 1. 12. a), den „Auflaufen^* (VIL 1. 13), 
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den ,,Vorspenden (VIL 1. 14), mit dem Abschnitte VIL L 15, den 
,,Vorweihen (VIL 1. 16), der „einundzwanzigzahligen Weihe"' (VIL L 
17), den „Rtuweihen’' (VIL L 18), dem Abschnitte VIL 1. 20, den 
„Erreichungen” (VIL 3. 11), den „Abschlussen” (VIL 3. 12), den „Exis- 
tenzen (VIL 3. 13), den „Entstehungen'' (VIL 3. 14), den vereinigten 
„AlIgotterspenden" (VIL 3. 15), den „Gliedspenden" (VIL 3. 16), den 
„Erscheinungsformen des Rosses" (VIL 3, 17 und 18), den „Krautspen- 
den" (VIL 3. 19), den „Baumspenden" (VIL 3.20), den „Apavyaformeln" 
(VIL 4. 12), den „Wasserspenden" (VIL 3. 13 und 14), den „Ambhas-, 
Nabhas- und Mahasspenden" (VIL 4. 14 a, E.), den „Yavyaspenden" 
(VIL 4. 16), den „Gavyaspenden" (VIL 4. 17), den „Kontinuitatsspenden" 
(VIL 4. 21), den „Befreiungen" (VIL 4. 22), dem Abschnitte VIL 5. 11, 
den „Korperspenden" (VIL 5. 12), den zwei „Machten" (VIL 5. 16 und 
17), den vereinigten „Brahmanansehnformeln" (VIL 5. 18), dem Ab- 
schnitte VIL 5. 20, den „Zuneigungen" (VIL 5. 23), den beiden Bhuta- 
und Bhavyaspenden : „dem Gewordenen, svaha ! dem Zukiinftigen, svaha" 
(diese zwei nur TBr. III. 8. 18. 5), und endlich mit den auf das Lob 
des Rosses beziiglichen Abschnitten (TS. IV. 6. 7—9). 

10* b. Nach diesen Spendcn opfert er wahrend des noch iibrigen 
Teiles der Nacht mit den Abschnitten, deren erster anfangt: „Dem Einen, 
svaha", sie immer wieder von neuem wiederholend ; wenn die Morgen- 
r5te sichtbar wird, eine Spende mit der Formel: „Der Usas, svaha"; 
wenn sie aufleuchtet, mit: „Der Aufleuchtenden, svaha"; wenn sic auf- 
geleuchtet ist, mit der Formel: ,, Der Aufgeleuchteten, svaha"; unmittelbar 
vor Sonnenaufgang, mit der Formel: „Der Sonne, die im Begriff steht 
auf zu gehen, svaha; wahrend sie aufgeht, mit der Formel: „Der auf- 
gehenden Sonne, svaha" ; wenn sie aufgegangen ist, mit den Formeln : 
„Der aufgegangenen Sonne, svaha; dem Himmel, svaha; dem Raume, 
svaha" L Den Rest der Speise legt man wohlvermerkt nieder 

^ Die Formeln sind TS. VIL 2. 20 (2. Halfte), vgl. TBr. III. 8. 

16. 4 und III. 8. 18. 6. ^ Ich lese mit Talav. und Hir. nidadhatu 

‘ — Zur weiteren Verwendung der „Speise" vgl. XX. 16. 19. 

XX. 13. 


1. Es wird jetzt eine einundzwanzigversige Ukthyasomafeier in Gang 
gesetzt, deren erstes Prsthastotra auf den Mahanamnis gesungen wird L 

^Beruht auf TBr. IIJ. 9. 9 oder SBr. XIII. 3. 2. 1-2 (Panc.br. 
XXL 4. 1, 7, 8, vgl. Arseyakalpa VI. 6. b.). Dies ist derHaupttag 
des ganzen Asvamedha, da an ihm das Ross geopfert wird. 

2. Bei dieser Somafeier, die sonst normal verlauft, schbpft der 
Adhvaryu zwischen Agrayana- und Ukthyaschoppen ^ von ungeweihtem ^ 
Soma, den er ausgepresst hat, die beiden „Machtschoppen" {mahiman) 
den ersten vermittelst einer silbernen Schale mit dem Verse: „Er, der 
durch seine Grosse der alleinige Herrscher fiber alle Geschopfe ist, die 
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atmen und die Augen schliessen, der die Macht hat iiber diesen Zwei- 
und Vierfiissler, den Ka-Gott wollen wir mit Opfergabe ehren"^; den 
zweiten vermittelst einer goldnen Schale mit dem Verse: ,tEr, der Seele 
gebend, Kraft gebend ist» dessen Befehl alle anerkennen, auch die Gotter, 
dessen Schatten die Unsterblichkeit und der Tod ist, den Ka-Gott wollen 
wir mit Opfergabe ehren'’ 

^ Also zwischen C.H. § 132* e. a, und 132 f* ^ Statt prakrtam h.at 
Hir* laukikam, Wahrsch. besagt das Wort nur. dass die Kelterung 
ohne Spriiche geschehen soil, ^ Beruht auf TBr, III. 9. 10. 1 oder 
$Br. XIII. 2. 11. Dass die Schalen von Silber und Gold sind» ist 
nach SBr. XIII. 5. 2. ‘23 und XIII. 5. 3. 7 ; hier aber umgekehrt: 
der 1. Graha mit einer goldnen, der 2. mit einer silbernen Schale; 
Hir. stimmt mit SBr. iiberein. ^ TS. VII. 5. 16. a, 17. a. Die 1. 
Puroruc verwcndct das SBr. zum 2. Graha; die in dieser Quelle 
als erste verwendete {hiranyagarbhah samavartatagre) gibt Hir. fiir 
den zweiten Graha an. 

3. Er stellt sie auf den Khara hin, den ersten mit der Formel: „Die 
Sonne ist deine Macht'", die zweite mit der Formel: „Der Mond ist 
deine Macht" h 

^ Beruht auf MS. III. 12. 16 und 17: 165. 3, 8. - — Zum Zweck 
dieser Grahas vgl. unten, XX. 19. 2 und 6. 

4. Nachdem er mit dem Verse: „Die Leuchte ^ des Opfers, das teure 
Siisse klart sich : der Vater der Gotter, der an Giitern reiche Erzeuger. 
Ein verborgen Kleinod legt in die beiden Svadhas der berauschende 
ergotzende Indratrank" ^ dem Rosse eine goldne Platte um den Nacken 
gehangt hat, -fasst der Adhvaryu, indem er die Formeln: „Das Feuer 
ist, o Renner, dein Verbiindeter; ich fasse dich an: fiihre mich heil 
hinuber" ^ u.s.w. fliistert, das Ross am Schwanze an, worauf man sich 
(in der iiblichen Reihenfolge) zur Stelle ausserhalb das Sadas hinbegibt, 
wo das erste Pavamanalob abgehalten werden soil 

^ Hir. liest statt ai/ur, wie die RS.: jyotir. ^ RS. IX. 86. 10 (was 
bedeutet svadhayohl). ^ TS. VH. 5. 19. b. ^ Nur die Vorschrift, 
dass das Ross am Schwanze angefasst wird, beruht auf einem be- 
kannten Brahmana (TBr. III. 8. 22. 2). Das Schmiicken mit dem 
Niska nur noch bei Hir., der rnkma hat, 

5> Mit dem Verse: „Agni, das Haupt : . . (u.s.w, wie V. 28. 11)... 
der Wasser Samen" ^ erwahlt er sich, nachdem er den Udgatr beseitigt 
hat, das Ross zum Abhalten des Udgitha. 

' TS, I. 5. 5. c. Dass ich die Worte agnir murdheti von Sutra 
4 in Sutra 5 herubernehme, beruht auf Talav.: astavam gatva hira~ 
nyakasipa (sic! vgl. Laty. IX. 9. 23) udgataram aparadhya nirvasya 
udgataram asvam vrmte agnir murdheti. Alles Ubrige nachTBr. III. 
8. 22. 2. In wel’cher Weise das Ross die Funktion des Udgatr (den 
Udgitha) ubernimrnt, geht aus dem Folgenden hervor. 

6, 7. Man sperrt in seiner (d.h. des Rosses) Nahe Stuten ein; der 
Hinlaut, den der Hengst diesen zuwiehert, das ist der Gesang ^ ; die 
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erwidernden Laute der Stuten» das ist die Begleitung des Gesanges* 

^ Nach TBr. Lc. 9* Zu upagitha vgL XIL 17* 11* 

8. Nachdem der Adhvaryu ^ mit den Worten : t»Es hat das opfer-' 
reine, zum Gottesdienste taugliche Ross den Udgitha gesungen ^ ^ den 
Udgatr mit hundert Kiihen und einer hundert Palas schweren goldnen 
Platte angelockt (eingeladen) hat, beflehit er ihn: „Singe dieser Gottheit, 
die den Udgitha singt, nach'', 

^ Nach Laty. IX* 9* 19 und 21: der Yajamana, ^ Nur diese 
Anrede (ohne yajniyah, das auch Hir* bietet) in TBr* III* 8. 22. 3. 
— Ein Pala soli nacli den Scholl, mit 20 Manas gleichstehen* 

9* Mit diesem Golde „treibt'' er das Stotra „herbei’' h 
^ Beruht auf TBr. 1* c* 3. 

10* Es vertritt die Stelle des Grases h 
iVgl. XII* 17, 7* 

11 * Mit dem Abschnitt, welcher anfangt: „Huldigung dem Konig, 
Huldigung dem Varuna'* ^ treibt er vermittelst eines Vetasazweiges das 
Ross, einen hornlosen Bock und einen Gomrga ^ (bos gavaeus) zu dem 
Opferpfale, der grade dem Ahavaniya gegeniiber steht (dem mittleren 
Pfahle also) und ebenfalls die Tiere, fiir welche nicht ausdriicklich eine 
andere Stelle zum Anbinden angegeben wird. 

^ TS, VII. 4. 16 (bis mayi dhehi, inkl*)* ^ Diese drei sind dem 
Prajapati geweiht, TS. V* 5* 23, ^ Nach TBr* III* 8* 23. 1* 

12 * Mit Plaksazweigen die anderen, spater mit einem langen Seile 
an die Kbrperteile des Rosses anzubindenden Opfertiere (die sog. Paryan- 
gyas), nl* (1*) einen fiir Agni bestimmten schwarzneckigen Bock vorne 
an die Stim des Rosses; (2*) einen fiir Pusan bestimmten Bock daran 
anschliessend ; (3*) einen fiir Indra und Pusan bestimmten oberhalb (des 
Rosses, d*h. so, dass das Seil) um den Nacken (des Rosses gebunden. 
wird) ; (4, 5.) zwei schwarzhalsige fiir Agni bestimmte Bocke an die beiden 
Vorderbeine (des Rosses); (6*7,) zwei fiir Tvastr bestimmte stark behaarte 
Bocke an die Hinterbeine (des Rosses); (8* 9,) zwei weissriickige fiir 
Brhaspati bestimmte Bocke an den Riicken ; (10* 11*) zwei fiir Surya 
und Yama bestimmte Bocke, den einen weiss, den anderen schwarz, an 
die beiden Flan ken ; (12*) einen fiir Dhatr bestimmten mit weissgeflecktem 
Bauche unterhalb ; (13.) einen fiir Surya bestimmten weissen Bock an 
den Schwanz h 

^ Diese Liste der Paryangyas ist in alien unseren Quellen (auch 
Hir* weicht ab) verschieden. Ap. kommt TBr* III. 8* 23 am nach- 
sten, hier fehlen aber n°, 10 und 11, welche aus SBr, XIII* 2, 2* 
27 iibernommen sind. 

XX* 14, 15* 

13, 1* a* Zu den anderen Pfahlen, nicht den mittleren, treibt er die 
aus Gruppen von achtzehn bestehenden Tiere herbei, deren erste sind: 
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„der rote Bock, der graurote Bock”, indem cr sie in Gruppen von 
neun den Pfahlen zuteilt ^ 

^ In TS. V. 6, 11—20 (inkL) werden zehn Gruppen von je acht- 
zehn Tieren aufgezahlt. Von diesen 180 werden je 9 an die 20 iibrigen 
Pfahle gebunden. Alles beruht auf TBr. III. 9. 1. 1 — 2, Dass diese 
Haustiere {gramyKh pasavah) an die Yupas gebunden werden, lehrt 
TBr, III. 8. 19. 2.* 

1. b. Nach der Uberlicferung einiger ^ haben diese Gruppen von 
neun einen fiir Indra^agni bestimmten Bock als zehntes Opfertier. 

^ Wer diese „einige” sind (die Zutat findet sich nur in Ap.), ist 
mir unbekannt. Jedenfalls aber ist Garbe’s Satztrennung unrichtig. 

2. In derselben Weise ' die wilden Tiere. 

^ Dies bezieht sich wahrscheinlich auf anyatragnisthat von XX. 
13. 13 und prativibhajya von XX. 14. 1. 

3. Diese halt man in den Zwischenraumen der Opferpfahle K 

^Beruht auf TBr. III. 8. 19. 2. 

4. Es werden dann die wilden Tiere ergriffen, die in den elf Ab- 
schnitten verzeichnet sind, deren erster anfangt: „Dem Konige Indra das 
Schwein”; sie bilden elf Gruppen von zehn k 

^ Genau genommen umfassen die Abschnitte TS. V. 5. 11—21 
(inkl.) nicht 110, sondern 111 Tiere. Der Ausdruck, aus TBr. III. 9. 
2. 4 Oder SBr. XIII. 2. 5. 4 (vgl. Eggeling s Bemerkung) ist cum 
grano salis zu nehmen. Wie die 110 (oder 111) Tiere gleichmassig 
zu verteilen sind (Hir. fugt hinzu samasah prativibhajya)^ entgeht mir. 

5. Fiir den Fruhling ergreift er (drei) Haselhiihner ; ' fiir den Sommer, 
Sperlinge, fiir die Regenzeit, Rebhiihner; fiir den Herbst, Wachteln; fiir 
den Winter, Kakaras; fiir die Kiihle Jahreszeit, Vikirahuhner ^ 

'Diese 18 wilden Tiere sind entweder dem Kath. V. 10. 4 oder 
der Vaj. S. XXIV. 20 entnommen. Sie fehlen bei Hir. Weshalb 
Ap. sie hier aufnimmt, ist mir unersichtlich. Zu vergl. istSBr. XIIL 
5. 1. 13. 

6 . . Fiir die Erde werden ergriffen : (drei) schwarze Bocke ; fiir den 
Luftraum, (drei) graue; fiir den Himmel, (drei) grosse; fiir den Blitz, (drei) 
gesprenkelte ; fiir die Sterne, (drei) weissgetiipfelte, im Ganzen also 
fiinfzehn 

' Der Vaj. S. XXIV. 10 entlehnt. - Nicht bei Hir. 

7— XX. 15. 3. Dann treibt er die Opfertiere herbei, die den Tertial- 
opfern parallel laufen: die mit dem Vai^vadeva korrespondierenden 
werden XX. 14. 7, die mit dem Varunapraghasa werden ib. 8, 9, die 
mit dem Sakamedha werden 14. 10—15. 1, die mit dem Sunasmya 
endlich werden ib. 2, 3 aufgezahlt, und zwar mit unbedeutenden Ab- 
weichungen nach Vaj. S. XXIV. 14—19 (inkl.). Die Vorschrift, dass 
auch diese Tiere zu opfern sind, beruht auf TBr. III. 9. 2. 2. Weil 



XX. 15. 8. 


Das Rossopfer 


241 


aber die TS. diese Tiere nicht nennt, wohl aber die Vaj* S., so muss 
man annehmen, dass wenigstens dieser Teil des A^vamedhabrahmana 
von TBr* III dem SBr. (XIIL 2, 5* 2) entlehnt ist. 

4t 5. a. Dann ergreift man zwei Arten von elfzahligen Opfertieren ’ : 
die aus dem zugrunde liegenden Paradigma bekannten und die besonders 
beim Rossopfer auftretenden, welche in dem Abschnitte: ,,Fur Agni 
anikavat ein Zugochs’' ^ u,s.w* aufgezahlt sind, 

^ Dass, als Savanaopfertiere an diesem Somatage, die Elfzahl ge- 
opfert wild, beruht auf TBr, IIL 9, 2. 3; dass auch die normale 
Elfzahl (vgL XIV. 5, 1) geopfert wird, scheint auf Vaj. S. XXIX. 
SS'— 59 zu beruhen. ^ TS. V. 5, 24. 

5. b. Die Paare bildenden Tiere: „Dem Herrscher Soma zwei einen 
Karren ziehende Zugochse^'' u.s.w. (treibt er zuletzt herbei) \ 

^ TS. V. 6. 21, Die Vorschrift nach TBr. III. 9. 9. 3, Weil aber 
hieraus nicht deutlich der Zeitpunkt dieser Tiere hervorgeht, konnen 
sie auch spater (XX. 22. 12) geopfert werden. Diese letzten werden 
denn auch von Talavmdanivasin in seine Berechnung nicht mitein- 
gezogen. Seine Berechnung lantet:' asvas tuparo gomrgah paryangy as 
trayodasa (XX. 13. 1 1 — 1 2) | astadasmo 'sTtyadhikam satam (XX. 13. 
13 — 14^) I paficadasinah pancadasa (XX. 14. 6) | caturmasyah 

paiavah (XX. 14. 7—15. 3) pancatrirnsadadhikam satam \ ekadasina 
ekadasa punas caikadasMvamedhikah dvandvino (XX. 15. 4 — 5. a) 
dvavimsatih\evam navatyadhikasatatrayam gramyah pasavah\atanyah: 
indray a rajna ityadyekadasasv anuvakesu (TS. V. 5. 11—21, vgl. 
XX. 14. 4) ekadasadhikasatam \ vasantaya kapinjalan ity (XX. 14. 5) 
astadasa | evam ekonavimsac chatam atanyah | gramyaih saha e/cona- 
vimsatyadhikapancasatasamkhya yuktah pasavah. Nach dieser Be- 
rechnung gibt es also 390 zahme und 129 wilde Tiere, zusammen 
519 (1 + 1 + 1 + 13 + 180 + 15 + 135 + H + H + 22 390. - 

111 + 18 = 129). 

6, Wenn das Ross herbeigetrieben ist, opfert er eine Schmalzspende 
mit der Formel: „Dem herbeigetdebenen, svaha '^; wenn esangebunden 
ist, mit der Formel: „Dem angefassten, svaha''^; wenn es geopfert ist, 
mit der Formel: „Dem geopferten, svaha'* ^ 

^ Die Formeln sind TS. VII. 4. 16. s. f. Die Vorschrift aus TBr. 
IIL 9. 16. 2. Zum Teil bezieht sich die Handlung auf die Zukunft. 

7* Die drei Gemahlinnen des Opferveranstalters : die erste Gemahlin, 
die Favoritin, und die verstossene Gemahlin, schmiicken jetzt das Ross 
(welches noch immer, aber noch nicht angebimden, vor dem Pfahle steht). 

8^ Jede von diesen Gemahlinnen hat hundert Begleiterinnen : der 
ersten Gemahlin stehen Prinzessinnen zur Seite, der zweiten die Gattinnen 
von nicht-fiirstlichen Ugras, der dritten die Gattinnen von Wagenlenkern 
tmd Dorfobersten L 

^ Alles scheint auf SBr. XIIL 5. 2. 1 zuriickzugehen, vgl auch 
XX. 4. 1-3. 

Verb. Afd. Letterkunde fNieuwe Reeks) Dl. XXVI. 
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9. Jeder Gemahlin stehen tausend Perlen zur Verfugung: Goldperlen 
der ersten, Silberpcrlen der zweiten, Meerperlen der dritten ^ 

^ TBr. IIL 9* 4. 4 fgg- ist die Rede nur von 1000 Kacas (eig, 
Glasperlen), die von den Gemahlinnen in die Schweifhaare ver- 
flochten werden. 

10. Sie verjflechten die Perlen in die Haare des Rosses, mit dem 
Worte bhuh ^ die erste Gemahlin die goldnen in die Haare, die sich 
vor der Schulter befinden ; mif dem Worte bhuvah ^ die zweite Gemahlin 
die silbernen in die Haare, die sich zwischen Schulter und Hiifte befinden ; 
mit dem Worte suvah ^ die dritte Gemahlin die Meerperlen in die Haare 
hinter der Hiifte. 

' TS. VIL 4. 20. a. 

11. In die Schweifhaare verkniipfen die Madchen Muschelperlen \ 
„zum Nicht-herabfallen"' oder auch nicht 

^ Dies beruht nicht auf einem bekannten Brahmana. ^ aprasramsaya 
scheint sich auf die ganze Handlung der Verflechtung zu beziehen, 
vgl. TBr. III. 9. 4. 4 : „Sie sammeln dadurch die Haare, die sonst 
vom Rosse herabfallen kdnnten (weil zwischen dessen Herbeitreibung 
und Opferung noch eine langere zeit verstreichen muss)'\ ^ Diese 
lezte Handlung kann also auch unterlassen wirden. — Die Art und 
Weise der Verflechtung, wie Ap. (und auch Baudh.) sie darstellt, ist 
in der Praxis ziemlich undenkbar, besonders soweit sie der 2. Gemahlin 
obliegt. Die Verteilung des Rosses auf drei Teile beruht wohl auf 
den „Messergangen'’ (XX. 18. 7). Befriedigender ist Hiranyake^in's 
Darstellung : ,,Es gibt tausend Gold-, tausend Silber-, tausend Meer- 
perlen, tausend Glasperlen (kaca). Madchen verflechten die Glas- 
perlen in die Schweifhaare; die anderen Perlen binden sie an den 
Hals : mit bhuh die erste Gemahlin die goldnen, mit bhuvah die 
zweite Gemahlin die silbernen, mit suvah die dritte Gemahlin die 
Meerperlen". 

12. Dann salben sie K jede den (ihn zum Verflechten) zugewiesenen 
Teil des Rosses mit Schmalz, und zwar die erste Gemahlin mit der 
Formel: „Die Vasus sollen dich mit dem Gayatrimetrum salben"^ mit 
Schmalz, welchem Bdellion beigemischt ist^; die Favoritin mit der 
Formel: „Die Rudras sollen dich mit dem Tristubhmetrum salben"^ mit 
Schmalz> welchem Kasambu beigemischt ist ^ ; die verstossene Gemahlin 
mit der Formel: „Die Adityas sollen dich mit dem Jagatimetrum salben" ^ 
mit Schmalz, welchem Mustakrt beigemischt ist^. 

^ Nur dass die drei Gemahlinnen mit Schmalz unter Hersagung 
der hier genannten Spriiche salben, wird TBr, IIL 9. 4. 6 — 8 gelehrt. 
^ TS. VII. 4. 20. b. ^ Diese drei Wohlgeriiche auch in Hir. (Baudh. 
hat die Reihenfolge: pautudravena, gaulgulavena, maustena). Talav. 
erklart: gulgulupakvasarpisa ; kasambavena durch devadarupakvena 
(vgl. Baudh.); iiber das letzte Wort sagt er nichts; da es in Baudh. 
durch maustena vertreten wird, diirfte es ein Dekokt von Cyperus 
rotunda {musta) sein. Auch Ath, S, XVIII. 4. 37 kbnnte kasambu 
mit devadStu gleichwertig sein. 
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13. Und sie salben das Ross mit den folgenden Verscn, je nach der 
Ausweisung des Inhalts jedes Spruches: „Durch Bdellion(schmalz) wohl- 
riechend ist das Ross zum Opfcr herbeigefiihrt ; die Gdtter antreibend, o 
Renner, verleihe den Glanz (der Gesundheit) und ersiege die Raume'". — 
„Durch Kasambu(schmal 2 ) wohlriechend"' u* s, w* — „Durch Mustakrt- 
(schmalz) wohlriechend'' u. s. w. h 

^ Die Spriiche sind nur aus Ap« belegt. 


XX. 16. 


1 . Mit dem Verse: „Sie schirren den rotlichen Falben an, der die 
Stillstehenden umkreist; es scheinen die Lichter am HimmeF' ^ schirrt 
er ^ dieses Ross an den Schulterteil des rechten Joches 

1 TS. VIL 4. 20X 2 TBr. IIL 9. 4, 1. hat nur: ,,Sie schirren an^\ 
Hir. : „Sie schirren es an den Streitwagen''. ^ Nach Baudh. (XV. 
23:227. 15) werden zwei Rosse unter dem Joche angespannt, und 
kommt ein Seitenpferd links von den beiden. 

2. Mit dem Verse : ,,Sie schirren die beiden Falben, die ihm erwiinscht 
sind, zu beiden Seiten an den Wagen, die beiden roten, mutigen, die 
Manner fahrenden"' h die beiden Seitenpferde. 

1 TS. L c. g. 

3. Mit dem Verse: „Licht machend dem Lichtlosen, Zier, o ihr 
Leute, dem Zierlosen, bist du entstanden zusammen mit den Morgen- 
roten'' ^ steckt er das Banner in den Wagen 

^ TS. 1. c. h. {ketu bedeutet ausser „Licht" auch „Banner"). 

2 Nach TBr. IIL 9. 4. 3. 

4 . Mit dem Verse: „Wie eine Gewitterwolke ist seine Erscheinung, 
wenn der Gepanzerte in den Schoss der Schlachten sich hinbegiebt; 
siege du mit undurchbohrtem Korper ; die Macht des Panzers soil dich 
behiiten" ^ legt er (d. h. wohl der Opferveranstalter) sich den Panzer urn. 

1 TS. IV. 6. 6. a. — ' Dass dieser Anuvaka hier verwendet wird, 
beruht auf TBr. IIL 9. 4. 3. 

5. Mit dem Verse: „Durch den Bogen m5chten wir Kxihe, durch 
den Bogen den Wettlauf gewinnen, durch den Bogen mochten wir in 
den heftigen Kampfen siegen; der Bogen verursacht dem Feinde Unlust; 
durch den Bogen mochten wir alle Himmelsgegenden ersiegen" ^ ergreift 
er den Bogen. 

' TS. 1. c. h. 

6 . Mit dem Verse: „AIsob sie reden wollte, nahert sie sich dem 
Ohre* den geliebten Freund (d. h. den Pfeil) umschlingend ; wie ein (auf 
dem Lager) ausgestrecktes Weib, girrt (schwirrt), gespannt an den Bogen 
hier die Sehne, die in dem Kampf errettende" ^ beriihrt er die Bogensehne. 

1 TS. 1. c. c. 
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7. Mit dem Verse: ^Wie eine Frau sich in die Festversammlung 
(auch: „in den Krieg'’) begebend, wie eine Mutter sollen diese beiden 
(Bogenenden) den Sohn (d.h. den Pfeil) im Schosse tragen. Sie sollen 
eintrachtig die Feinde hinwegschiessen, die Bogenenden hier» wegschnel- 
lend die Gegner’' ^ beriihrt er zugleicherzeit die beiden Bogenenden* 

' TS* I c* d* 

8. Mit dem Verse: ,,Der Vater vieler Tochter (d*h* Pfeile) — ' und 
zahlreich sind seine Sdhne — macht einen klirrenden Laut, wenn er in 
den Kampf geht: der Kocher, auf den Riicken gebunden, siegt, aufge- 
fordert, in Schlachten und in Kampfen'' ^ hangt er sich den Pfeilkocher 
auf den Riicken. 

1 TS. 1. c. e. 

9. Mit dem Verse: ,tAuf dem Wagen stehend fiihrt der tiichtige 
Wagenlenker die Renner nach vorne, wohin er es immer wiinscht. Lobet 
die Macht der Ziigel; das Umgestiim (des Rosses) halten hinten die 
Ziigel im Zaum'' ^ redet er den Wagenlenker an. 

1 TS. 1. c. f. 

10. Mit dem Verse: ,»Heftigen Larm machen die starkhufigen Rosse, 
mit den Wagen Gewinn erstrebend; niedertretend mit ihren Vorderfiissen 
die Gegner, vernichten sie» nicht ausreissend, die Feinde ' ^ redet er die 
Rosse an. 

^ TS. 1. c. g (zu Vers h vergl. Sutra 18). 

11. Mit den drei Versen, deren erster anfangt:* „Die beim siissen 
(Soma) versammelten Vater ' ' bringt er den Vatern seine Verehrung dar. 

^ TS. 1. c. i, k, 1. — Abweichend Hir., der mit Vers 1 („sie 
kleidet sich in Federn; die Antilope (nl. die von Horn verfertigte 
Pfeilspitze) ist ihr Zahn'' u.s.w.) den Yajamana einen Pfeil ergrei^ 
fen lasst. 

12. Nachdem er mit dem Verse: .tDu Auffliegender, vermeide uns; 
(so hart wie) ein Stein soli unser Korper sein ; * Soma soli unser Fiir- 
sprecher sein (und) Aditi'' ^ sichselber beriihrt hat und mit dem Verse: 
»,Sie schlagt wiederholt auf den Riicken der (Rosse) und schlagt seitwarts 
auf ihre Hiifte. O Peitsche, sporne die klugen Rosse im Kampfe an'' ^ 
die Pcitsche crgriflfen hat, spricht er iiber dem Armschutz ^ (d. h. dem 
Hand und Arm gegen den Anprall der Sehne schiitzenden Leder) den 
Vers aus: „Wie eine Schlange, umgibt er mit Windungen den Arm, 
vor dem Anprall der Sehne schiitzend, der Armschutz, der alle richtigen 
Gange kennt; der Mannliche soli den Mann von alien Seiten schiitzen" 

^ TS. 1. c. m. ^ Statt Apastamba's atmanarn parimtsya bietet Hir. 
paridanam /curufe, das „er vertraut sich den Gottern an" zu bedeuten 
scheint. ^ TS. l.c. n. ^ Garbe's Konjektur hastaghnam scheiijt nicht 
das Richtige zu trefFen. Die handsdiriftliche Uberlieferung deutet 
vielmehr auf hastatram, das. auch von Talav. gegeben wird. Die 
Miinchener HS. des Hir. hat hastamatram; tilgt man die Silbe ma, 
so hatte man auch hier dasselbe Wort. ^ TS. 1. c. p. 
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13. Mit den fiinf Versen, deren erster anfangt: O Baum (d, h. o 
holzerner Wagen), mochtest du doch festgliedrig sein*' ^ redet er den 
Wagen ^ an. 

^ TS. L c. p— t. ^ So auch Hir.; besser Baudh., der s^t iiber der 
Pauke sprechen lasst. 

14. Mit dem Verse: „Treibe jene (Kiihe?) herbei, bringe diese hier 
zuriick ; die Pauke lasst laut vernehmbaren Klang ertonen ; sfossen unsere 
mit Rossen befliigelten Manner zusammen, so sollen, o Indra, unsere 
Wagenkampfer siegreich sein’* ^ schlagt man die Pauken 

^ TS. 1. c. u. ^ D, h. wohl: der Adhvaryu sagt den Vers, die 
Diener schlagen die Pauken. 

15. Mit der Formel: ,»Es hat das Ross die Erde betreten'* ^ und dem 
Verse: „Mit alien Schritten hat das Ross iiberschritten’' ^ geht er in 
nordlicher Richtung bis zum Ufer des Wassers worauf der Adhvaryu 
den Opferveranstalter den Vers sagen lasst „Deine uralten Pfade, o 
Savitr . . . (u.s.w. wie XX. 2. 2) . . . den Gottern an'' 

^ TS. VII. 5. 19. a. ^TS. V. 7. 24. ^ Dass diese Mantras zu 
diesem Zweck dienen, beruht nicht auf einem Brahmana. Zum 
Wasser vgl. XX. 1. 3. ^ Nach TBr. III. 9. 4. 3. ^TS. VII. 5. 

24. a, nach Talav. auch b. — Der Adhvaryu fahrt also mit dem 
Opferveranstalter auf dem Wagen mit. 

16. Nachdem er mit der Formel: „Berieche selber, o Ross, das Was- 
ser" ^ das Ross das Wasser hat beschnuppern lassen ^ ’ lasst er dasselbe 
mit dem Verse: ,-,Da der Wind zum Wasser gekommen ist, zu dem 
dem Indra lieben Korper, so mache, o Lobsanger, auf diesem Weg 
dieses Ross uns wieder zuriickkehren" ^ nach rechts herum zuriickkehren. 

^ Die Formel nur noch bei Hir., aber mit jnsasua statt avajighta. 
^ Hir. lasst das Ross mit diesem Verse sich ins Wasser hinein- 
begeben. ^ TS. VII. 4. 20. c. 

17. Auf der Statte, von der er sich fortbegeben hatte \ macht er Halt 

^ Also, wie es scheint, vor dem mittleren Opferpfahl. ^ Der Satz 
auch XVIII. 17. 9. 

18. Nachdem er dieses Ross mit dem Verse: „Deine Strange binde 
ich los . ♦ . (u.s.w. wie IV. 12, 9)... entwickelt haben" ^ losgeschirrt hat, 
und mit dem Verse: „Der Wagenuntersatz wird als seine Opfergabe 
bezeichnet, auf welchem seine WafFe, sein Panzer hingelegt ist; mdchten 
wir dort bei einem gliickverheissenden Wagen sitzen, immer Gutes im 
Sinne habend" ^ den Wagen auf seinen Untersatz zuriickgestellt hat 
streicht er iiber dem Riicken des Rosses^ mit der Formel: „Der Himmel 
ist dein Riicken, die Erde dein Standort, der Luftraum dein Rumpf, das 
Meer dein Entstehungsort" ^ u.s.w. 

^ TS. I. 6. 4. q. ^ TS. IV. 6. 6. h. (Die genaue Deutung der 
Worte steht noch immer nicht fest). ^Vgl. XVIII. 17. 14. Hir. 
hat (wie XVIII. 17. 14—15): rathavahanam iti saha samgrahTtva 
rathavahane ratham adadhat^ ahite samgrahTtavarohatL ^ Nach 
TBr. III. 9. 4. 8, wo aber anumantrayate. ^TS. V. 7. 25. 
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19* Dann werfen die Gemahlinnen dem Rosse die Uberreste der 
Speisen ^ vor ^ mit den Formeln : „Du, der du gerdstete Gerste besitzest ; 
du, der du Saca besitzest ; du, der du mein Ruhm bist ! Esset, ihr Gotter, 
von der von Gerste, von den von Kiihen herriihrenden Speise hier. Iss, 
o Prajapati, diese Speise’' 

1 Vgl XX 12, 10, ^Beruht auf TBr, III, 9, 4, 8, ^TS, VIL 
4, 20, d (Deutung der Worte teilweise unsicher), 

20* Der Sohn derjenigen der Gemahlinnen, von welcher das Ross 
die ihm vorgeworfene Speise frisst, kommt (spater) ’zur Regierung h 
^ Genau so auch Hir, ; Ahnliches Baudh, XV. 26 : 229. 12. 


XX* 17* 


1* Nachdem er iiber dem Rosse die Formel : „Es hat das Ross die Erde 
betreten" ^ und den Vers: ,,Mit alien Schritten hat das Ross uber-- 
schritten” ^ und die Formel: „Der Himmel ist dein Riicken"' ^ hergesagt 
hat bindet er es, in der Weise wie es herangetrieben war, an besprengt 
es^, und trankt es^. 

^ TS, VIL 5, 19. a, V, 7, 24, V, 7. 25, ^ Nach TBr, III. 9. 4. 8. 
^ Also an den mittleren Pfosten, nach dem Ritual von VII, 13. 8, 
'^Vgl. ib. 10. ^Vgl, ib, 11 — 12. — Selbstverstandlich gilt die 
letzte Vorschrift auch fiir die anderen Tiere, vgl. Baudh. und Hir: 
yathopakrtan niyufijanty asve patyangyan yupesu gtamyan pasun 
atokesv aranyan dharayanti, vgl. XX. 13. 12. fgg. 

2, Wenn das Ross, wenn es getrankt wird, nicht trinken will L so 
zwinge man es zum Trinken ^ mit den Formeln : „Agni war das Opfer^ 
tier, ihn opferten sie, er ersiegte diesen Raum, wo sich Agni befindet" 
u.s.w. ^ 

Wgl, IX. 18. 11. ^Nach TBr, III. 9, 4. 8, der Wortlaut weicht 
aber ab, ^TS. V. 7, 26. 

3* Die Verse, deren erster anfangt: „Entflammt, salbend die Vorrats^ 
kammer der frommen Gedanken" ^ sind die Apriverse fiir das Ross 

ITS. V. 1. 14 (elf Verse). ^Nach TBr, III. 9. 4. 8. Diese neun 
Verse dienen also zu den Voropfern, vgl, VII. 14, 6—9 (20. 4. b). 

4* Mit den Formeln, welche anfangen : „Der Widder soli dich mit 
Gekochtem sattigen" ^ bringt er, wahrend vom Agmdhra die Umzirkelung 
mit dem Feuerbrande vollzogen wird, die Apavyaspenden dar 

'TS. VII, 4. 12, 2 Vgl. VII, 14. 4: - Die Vorschrift nach 
TBr, III. -8. 17. 5. 

5* Nachdem die Umzirkelung mit dem Feuerbrande an ihnen ver-- 
richtet ist, werden die wilden Tiere freigelassen (d. h, nicht geschlachtet, 
nicht geopfert) L 

^ Aus TBr. III. 9. 3, 3 am Ende. 
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6 . Desgleichen (von den zahmen Tieren) die zwei Stuten und die 
zwei wie ein Mensch beschaffenen (Ziegen) ^ 

^ Dies bezieht sich offenbar auf die TS. V, 6* 21 aufgezahlten 

paarigen gramyah pasavah (digbhyo vadabe vairajT purusT). 

Nach Talav. sind mit purtxsT gemeint : smasruyukte : ,,mit Kinnbart 
versehene (Ziegen)’\ Es ist unsicher, ob sich Apastamba's Vorschrift 
auf TBr* IIL 9, 8. 3 stiitzt : „Er lasst den Menschen frei und die 
wilden Tiere'\ Vielleicht enthalt' hier aber das Brahmana eine 
schon auf den Purusamedha vorgreifende Bestimmung._ Zu vergl. 
ist Baudh, XV. 28:231. 19 fgg. Hit. stimmt nahezu mit Ap. iiberein: 
paryagnikrtanam dvandvinam vadabe puruse (L purust) cotsrjantL 

7. Ein ^ Ziegenbock ^ wird dem Rosse (wahrend es zum Schlachtplatz 
hingefiihrt wird) vorangefiihrt 

^ Oder: der hornloset_ oben, XX. 13. 11. erwahnte Bock? ^ Die 
Quelle dieser nur bei Ap. gefundenen Vorschrift kann nur RS. I. 
162. 12 sein. 

8. Nachdem er (auf dem Schlachtplatz) einen Vetasazweig, dariiber ein 
Tarpyagewand, dariiber einen Uberwurf von Fell ^ und dariiber ein mit 
Golddraht durchzogenes Roister ausgebreitet hat. und eine Goldplatte 
oberhalb gelegt hat t5tet man auf diesen Kleidern das Ross, den horn- 
losen Bock und den Bos gavaeus. auf Plaksazweigen die anderen Tiere 

Wgl. Bern. 1 zu XVIII. 5. 7. ^Vgl. Bern. 5 zu XVIII. 18. 6. 
^ Alles beruht auf TBr. III. 9. 20. 1 ; die vetasasakha und plaksa 
diirfte auf TBr. III. 8. 19. 2 beruhen. — Nach Talav. wird die 
Goldplatte oberhalb des Rosses hingelegt. 

9. Man totet das Ross durch Erstickung vermittelst eines wollenen 
oder leinenen Kleides h die anderen Tiere dutch Stricke. 

^ Nach Baudh. wird hierzu das Tarpyakleid ^verwendet. Die 
Miinchener Hs. des Hir. hat rajvamulena statt Ap.'s syamulena. 
Talav. scheint sy amnia mit s zu lesen, er erlautert : syamulah avalah 
(1. wahrs. kambalah), 

10. Wahrend das Opfertier getdtet wird oder unmittelbar nach 
dessen Erstickung bringt er mit dem Abschnitte: ..Dem Aushauch. svaha; dem 
Einhauch. sv^a'* ^ u. s w. (vierzehn) Schmalzspenden ^ im Ahavanlya dar. 

1 TS. VII. 4. 21. 2 L. ahutLv statt ahuft und vgl. TBr. III. 9. 6. 1. 

11 . Mit dem an Yama gerichteten Gesange ^ bringt nach (dem Toten) 
der Prastotr (^em Rosse) seine Verehrung dar^. 

^ Gemeint ist ("nach Talav.) die Singweise : Gramegeyagana VIII. 
2. 14 gesungen auf SV. I. 320 (II. 1196—1199). ^ Beruht auf TBr. 
IIL 9. 20. 1. 

12. Dann ^ fiihrt der Pratiprasthatr ^ die Gemahlinnen heran mit dem 
Verse: ..Mutter, Miitterchen, Miitterlein! Nicht fuhrt mich jemand (gegen 
meinen Willen): das Rosslein schlMt 

'Nachdem die Handlungen VII. 17. 4—7 verrichtet sind. ^ Vgl. 
VII. 18. 1. — Die Handlung scheint auf TBr. IIL 9, 6. 3 zu 
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beruhen, wo abcr (wie in Hir. und drei Hss* des Ap*) der Singular 
patnim steht, SBr. XIIL 2. 8, 3 hat aber den Plural ^TS. VII. 
4. 19. a, b. Der Vers passt wenig in den Mund des die Gemahlin(nen) 
heranfiihrenden Opferpriesters. In Baudh. (XV. 22 : 234. 5) ist es 
unsicher, ob der Vers der Mahisi in den Mund gelegt wird oder 
dem sie heranfiihrenden Adhvaryu. 

13. Nachdem sich die Gemahlinnen die Haarc auf der rechten Seite 
des Kopfes hochgekniipft und die auf der linken Seite losgebunden haben, 
gehen sie, sich auf den linken Schenkel schlagend ^ und mit den Zipfeln 
ihres Gewandes (das getotete Ross) befachelnd dreimal nach rechts urn 
dass Ross herum, den Vers fliisternd : „Helferinnen seid ihr; die Helfe- 
rinnen sollen dir helfen ; dich, den Lieben unter den Lieben, den Obersten 
unter den Zu-erreichenden, den Schatzeherrn der Schatze rufen wir, o 
mein TrefSicher 

^ VgL XIV, 22. 1. ^Das Befacheln und der dreimal stattfindende 
Rundgang beruhen auf TBr. III. 9. 6. 2. ^TS. VII. 4. 12. b. 

14. Nachdem sie sich die Haare auf der linken Seite hochgekniipft 
und die auf der rechten Seite losgebunden haben, gehen sie, sich auf 
den linken Schenkel schlagend, ohne zu facheln, dreimal in entgegen-r 
gesetzter Richtung herum I 

^ Erweitert aus TBr. III. 9. 6. 2. 

15. Schliesslich noch dreimal nach rechts hin, wie vorher. 

16. Neunmal vollfiihren sie (den Umgang) I 

^ Mit leichter Anderung nach TBr. 1. c. 3. 


XX. 18. 


17, 1. Nachdem die erste Gemahlin sich mit dem Verse; „Mutter, 
Miitterchen, Miitterlein'' ^ u. s. w. neben dem Rosse hingelegt hat ^ und 
iiber demselben den Vers t ,,Dich rufen wir, den Hcrrn der Scharen" ^ 
u. s. w. ausgesprochen hat, verschlingt sie die Beine (des Rosses mit 
den ihrigen) mit dem Verse: „]VIbchte ich sein, mochtest du sein; 
mochte es (hier) einen wohlhabenden, aus edlem Geschlechte stammenden 
(Sohn) geben. Dort wollen wir beide, die vier Beine hier verschlingend, 
uns hinlegen*' 

^TS. VII. 4. 19. a, vgl. XX. 17. 12. ^Vgl SBr. XIIL 5. 2. 2. 
^TS. II. 3. 14. 0, es ist aber Einfluss von MS. TIL 12. 20:116. 11 
Oder Vaj. S. XXIIL 19 oder §Br. XIIL 2. 8. 4 merkbar, wo ein 
Yajus gefunden wird, das zum Teil mit TS. VII. 4. 12. b nhevein" 
stimmt. Von Hir. wird dieser Sutrateil nicht gegeben. Auch die 
Miinchener Hs, des Hir liest hier und in Sutra 2 den Dual: 
vyatisajete» samprasarayete. Diese Handlung und der Vers sind nur 
noch dem Hir. bekannt. Ich vermute, da surayah (so freilich auch 
Hir.) keinen befriedigenden Sinn gibt, suradhah. Der Vers ist („vier 
Beine'') urspriinglich oflFenbar nicht fiir diesen Zweck bestimmt 
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Er scheint aus einer anderen Sakha entlehnt zu sein, wo er statt 
TS, VIL 4* 19. d und e gebraucht wurde ; man beachte die Ahnlich- 
keit und vergL Sutra 2. 

2* Mit dem Halbverse: beide wollen unsere vier Beine zusam- 

men ausstrecken ^ streckt sie (ihre und des Rosses) Beine aus. 

^ TS. VIL 4. 19. c. Sowohl die Handlung wie der Vers scheinen 
doppelt vorzuliegen, weil sie tatsachlich schon in Sutra 1 mitgeteilt sind, 

3* Nachdem der Adhvaryu mit der Formel: ^tDu liebliche, du kam- 
pllabekleidete (Frau) umhiillt euch in dem Himmelsraume'' ^ und mit 
dem Halbverse: »»Ich will den Schwangernden antreiben* du sollst den 
Schwangernden antreiben" ^ die erste Gemahlin und das Ross mit einem 
leinenen Kleide iiberdeckt hat 2 , spricht er iiber den beiden die Formel 
aus : „Euer Hengst, der Samenspender, soli den Samen spenden'* 

^TS. VII. 4. 19. c,d. ^VgL SBr, XIII. 5. 2. 2. ^ TS. I. e. f. 

4* a* Dann legt er ^ mit dem Verse: „Bringe den aufgerichteten 
Penis (?) in die Schenkel (d. h^ in den Cunnus) ; fiihre den schliipfrigen, 
den aufgerichteten entlang» der der Weiber Lust und Leben ist, der in 
ihrer Vulva (hin und her) lauft, der den Weibern lieb ist, der verborgene, 
der in ihrem schwarz(haarig)en Geschlechtsmerkmal den Sardigrdi (die 
Vulva?) zerspalten hat'' ^ das Glied des Rosses auf ihr Glied. 

^ Ich lese mit Hir. statt sam(ni)dhaya : samnidadhatu weil der 
Mantra besser in den Mund des Adhvaryu passt; so hat es auch 
Baudh. XV. 29:234. 11. ^TS. VII. 4. 19. g. 

4* b* Mit dem Verse: „Mutter, Miitterchen, Miitterlein! non me 
futuit quispiam, das Rosslein schlaft"^ tadelt die erste Gemahlin das Ross 

^ TS. VII. 4. 19. h. ^ Der Acc. asvam nicht in Baudh. und Hir. ; 
wenn man ihn fortlasst, kann garhaie „klagt" bedeuten. Eine altere 
Quelle fiir die Handlung fehit. 

5* Die (anderen) Gemahlinnen reden (sie) schimpfend an ^ mit dem 
Verse: „Hebe sie (d. h. die Vagina?) hoch empor, wie (man) auf dem 
Berge eine Last Bambus (emporhebt), dann soli ihre Mitte sich wohl 
fiihlen, wie einer der im kiihlen Winde (das Korn) reinigt". 

^ abhimedhante mit dh auch Hir. ; das Richtige ist mit th (so 
§Br., Sankh. xmd Baudh.). 

6* Dreimal tadelt (oder klagt) die erste Gemahlin, dreimal wird sie 
von den anderen Gemahlinnen, je mit dem nachstfolgenden Verse schimpfend 
angeredet \ 

^ Zum 2. Male tadelt (klagt) die Mahisi mit TS. VII. 4. 10. k = h 
(Sutra 4 b) und die anderen beschimpfen sie mit TS. 1. c. 1. : „Solange 
das Gazellenweibchen Putter frisst, halt es das Haustier nicht fiir 
dick und fett (viell. mit obscoenem Nebensinn, weil bei pasu an 
pasas, bei hatint an Vulva, bei yava an retas gedacht wurde). 
Solange eine Sudrafrau die Buhle eines Arya ist, ist sie nicht nach 
Wohlstand begierig" (Bedeutung ?). 
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Zum 3. Male tadelt (klagt) die Mahisi mit TS. VII. 4. 19 m^nh 
(Sutra 4. b) und beschimpfen sie die anderen mit TS. L c. n. : „Das 
V5glein» das hier mit dem Laute ,,ahala' (heran)schleicht : die Vagina, 
verschluckt gurgelnd den in die Spalte hineingestossenen Penis’’. 

Zum 4. Male tadelt (klagt) die Mahisi (da Ap. die Handlung nur 
dreimal vorschreibt, erklart Talav. die iibrigen Verse als w/ca/parf/zaft; 
sie konnen vielleicht fur die 4. Gemahlin, die Palagali bestimmt 
sein, und man miisste dann annehmen, dass nicht alle Gemahlinnen 
zugleicherzeit schimpfen, sondern der Reihe nach je einzeln. Nach 
Baudh. wird dieser Vers von den Begleiterinnen gesagt) mit TS. 
VII. 4. 19. o = h (Sutra 4. b) und beschimpfen die anderen mit : „Deine 
Mutter und dein Vater ersteigen die Spitze des Baumes (d. h. sie 
betreten das holzerne Bett?). Denkend: „ich dringe vorwarts”, 
schiittelte der Vater die Faust (d. h. caput penis) in deine Spalte”. 

7. a. Nachdem alle schliesslich den das Wort „wohlriechend” enthah 
tenden Vers: „Den Dadhikravan . . . (u. s. w. wie IV. 14. 1)... unser 
Leben” ^ gefliistert haben, waschen sie sich mit den drei Versen : „0 
Wasser, ihr seid erquickcnd . . . (u. s. w. wie VII. 21. 6. 1—3)... und 
uns zeuget” 

ITS. VII. 4. 19. 9. ^TS. l,c.r-t. - Alles nach TBr. III. 9. 8. 5. 

7. b. Dann bringen sie, die erste Gemahlin mit goldnen Nadeln in 
dem Teil des Rosses, der sich vor der Brust beflndet, die Favoritin mit 
silbernen Nadeln in dem Teil des Rosses, der sich hinter der Brust und 
vor dem Nabel beflndet, die verstossene Gemahlin mit kupfernen oder 
bleiernen Nadeln in dem iibrigen, mehr nach hinten beflndlichen Teil 
des Rosses, die Messergange an ^ ; die erste Gemahlin mit den zwei 
Versen, deren erster lautet : „Gayatri, Tristubh, Jagati und Anustubh mit 
Pankti, Brhatl, Usniha und Kakud sollen dich mit Nadeln zurichten” ^ ; 
die beiden anderen verwenden die je zwei unmittelbar folgendcn Verse 

^ Nach Talav. sind asipatha die Wege, auf welchen vom Rosse, 
wahrend es zerlegt wird, das Blut herausspritzen soli {visasya- 
manasyasvasya yena pathasrk gamisyati). Jede Gemahlin macht 
also Einschnitte in die Haut. Alles beruht auf TBr. III. 9. 6. 4. 
Zu den Metallen vgl. TS. V. 2. 11. d: rajata harinth sTsah, ^TS. 
V. 2. 11. a-f. 

8. Ohne Spriiche bringen sie bei dem ungehdrnten Bock und dem 
Bos gavaeus die Messerpfade an. 

9* Mit dem Abschnitt, welcher anfangt: „Wer (oder: ,,Prajapati”) 
schindet dich, wer zerschneidet dich” ^ zicht er (nl. der Schlachter) dem 
Rosse die Haut ab 

^ TS. V. 2. 12. ^ Nach Baudh. lasst der Adhvaryu den Yajamana 

diese sechs Verse hersagen. 

10 / 11 . Er zieht (aus dem Rosse) das Candra genannte Fett heraus : 
das Ross besitzt ja keine Netzhaut h 

^Beruht auf SBr. XIII. 5. 2. 10; nur die nahere Bezeichnung des 
Fettes noch bei Hir. und Man. 5rs. Dieses Fett vertritt also die 
Vapa, die, wie mir die Tierarzte mitteilen, wohl beim Pferde angc- 
troffen wird, aber viel kleiner als beim Rinde ist. 
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12. Von den anderen Tieren zieht er die Netze heraus 

‘ Es findcn also die Handlungen VII. 18. 12. b— 20. 3 statt. 

13. Nachdcm er das (rechte) Ohr (des Rosses) abgeschnitten hat, fiigt 
er es den Tryangas ’ bei 

' Vgl. Bern. 3 zu VII. 22. 6. ^ Diese Vorschrift ist nur aus Ap* 
bekannt* 

14^ Das Ross besitzt keinen Mastdarm (guda) k 

^ Dieser fallt also in der Handlung VIL 22. 6 aus. — Wenn guda 
wirklich .tMastdarm'’ bedeutet, so scheint die Anatomie des Rosses 
diese Versicherung, die sich nur hier iSndet, nicht zu bestatigen. 


XX. 19. 


15t 1. Nachdem die Netze des Rosses, des hornlosen Bockes, und des 
Bos gavaeus auf der nordlichen Seite ^ oberhalb des aufgeschichteten 
Hochaltars ^ gebraten sind, legt der Adhvaryu dieselben auf einem 
Rotangzweig (auf die Vedi) nieder, die der anderen Tiere, die auf der 
siidlichen Seite des Feuers gebraten sind, auf Plaksazweigen. 

^ Vgl. XX. 21. 1, Talav. umschreibt: agues citasyopari, 

2. Nachdem er die beiden vorderen Parivapya- ^ und Mahimanspenden ^ 
dargebracht hat, schneidet er die Netze des Rosses, des hornlosen Bockes, 
und des Bos gavaeus zusammen ab und erlasst seinen Befehl. 

'Vgl. VII. 20. 9 (XX. 19. 6). ^VgL XX. 13. 2 (XX. 19. 6). 
Die Formel zu der Spende ist TS. VII. 5. 16, b: tasya te dyaur 
mahima u. s. w. ^ D. h. er verfahrt damit nach VIL 20. 9 (vgl. 10). 
Dass die beiden Mahimanspenden vor und nach dem Opfer des 
Netzes verrichtet werden, beruht auf TBr. III. 9. 10. 1. 

3. Die beiden Befehle an den Maitravaruna fiir die Darbringung 
der Netze lauten : „Fur Prajapati sage den Einladungsvers zum Fette: 
zu den Netzen des Rosses, des hornlosen Bockes, des Bos gavaeus her*', 
und : „Gib (dem Hotr) den Befehl zur Hersagung des Opferverses fiir 
Prajapati zum Fette : zu den Netzen des Rosses, des hornlosen Bockes, 
des Bos gavaeus" ; oder er sagt statt : „zum Fette : zu den Netzen" : 
„zum Fette : zum Candra und zu den Netzen" L 

^ Die Sampraisas nur in den Sutras. Die Anuvakyas und Yajyas 
scheinen die gew5hnlichen zu sein (VII. 12. 1 Bern. 1). Der Praisa des 
Maitravaruna lautet wohl: hota yaksat prajapatim. In dem vom 
Adhvaryu herzusagenden Verse (VII, 21. 2. a) wird der Singular: 
„mit dem Netze" dutch : „mit den Netzen" ersetzt. 

4. Nachdem er die Netze der anderen Opfertiere zusammen „abge'- 
schnltten" hat, erlasst er seinen Befehl. 

5. Die beiden Befehle lauten : „Fur die Allgdtter sage den Einladungs- 
vers zum Fette : zu den Netzen def Kiihe, der B5cke, der Widder her", 
und: „Gib (dem Hotr) den Befehl zum Hersagen des Opferverses fiir die 
Allgdtter zum Fette : zu den Netzen der Kiihe, der Bdcke, der Widder". 
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6, 34 Dann bringt er die hinterherfolgenden Parivapya- und Mahiman- 
spenden dar ^ und man wascht sich am Catvala 

^Vgl Sutra 2, ^ygL VIL 21 . 6 . 

6t b* Darauf ^ setzen sich der Brahman und der Hotr zum Abhalten 
des Brahmodya (d. h. der Unterredung iiber das Brahman, des Ratsel- 

wettstrcites iiber das Brahman) zu beiden Seiten des mittleren Opferpfahles 

hin, der erste siidlich, der letzte nordlich von demselben 

^ Von Sahkh. {§rs.), Baudh. und^ Man^ srs. wird das Brahmodya 

vor dem Opfer der Netze (vgl. SBr. XIIL 5. 2 . 11 ), oder schon 

vor dem Toten der Tiere gehalten (vgl. SBr. XIIL 2 . 6 . 9 ). 

7* Von dem (in der Samhita iiberlieferten) Abschnitte, welcher anfangt : 
„Was war die erste Konzeption ^ fallen die Fragen dem Hotr, die 
Antworten dem Brahman zu. 

ITS. VIL 4, 18. 

84 Dem Brahman sagt man den endlichen Sieg (in dem Ratselwett- 
streit) zu L 

^ Der Brahman behalt ja das letzte Wort ! Ich bin nicht ganz 
sicher, den Sinn des Satzes getroffen zu haben ; besonders udancam 
ist ratselhaft Nur noch Hir. hat Ahnliches: brahmano vijayam sam>‘ 
jnapayantu Talav. umschreibt : atha vijayaprakathanah ( 1 . pvakathanam 
oder ptakasanam ?). 

9* Sie (d. h. die Schlachter) fiihren ^ den Befehl des Adhvaryu aus, 
welcher lautet : „Zerleget ^ (die Tiere), ohne das Gebein und das Haar 
des Rosses, des hornlosen Bockes, des Bos gavaeus in die Quere zu 
spalten, in der Weise wie ein Schwein zerlegt wird’" 

^ Nach Talav. flndet nun erst der Morgendienst, dann der Mittags- 
dienst statt bis zur Anfertigung der Pa^upurodaSas. Dabei schliesst 
sich die Zerlegung der Tiere an (VIL 22 . 5). Anders Baudh. (XV. 31). 
^Der Dativ prajapataye, der anscheinend aus XX. 19. 3 interpoliert 
ist, fehlt bei Hir. ^ Wie man sich das Zerlegen genau vorzustellen 
hat, ist nicht zu sagen. Hir. stimmt mit Ap. iiberein ; statt sukaravisasam 
hat Man, Srs. sukaravikartam. Zu vergl. Baudh. XV. 31 : 237. 12 fgg. 

10. 11, a 4 Das Blut des Rosses bewahrt er fiir die Svistakrtspende und 
ebenso seinen (rechten) Vorderhuf und die Kehle des Bos gavaeus L 

^ Vgl. XX. 21 . 15—22. 1 . Garbe's Satztrennung ist irrig. 

11 , b 4 Zum Zeitpunkte des zum Mahendraschoppen gehorigen Stotra 
begiesst (salbt) er ’(nl. der Adhvaryu den Opferveranstalter) K 

Wgl. XVIII. 15. 10 ; zum Ritual vgl. XVIIL 19. 5 fgg. 

124 Unmittelbar vor ^ der Salbung bringt er mit den (sechs) Versen, 
deren erster anfangt: „Der Goldkeim kam zuerst zustande'* ^ sechs fiir 
Prajapati bestimmte Schmalzspenden im Ahavaniya dar und sechs 
„Aushauchtrager'' mit den Formeln : „Dieser von der Schopfung*' u. s. w. 

^ Vgl. XX. 20 . 9, 10 . ^TS. IV. 1 . 8 . n— s; nach Hir. sind IV* 
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L 8. o— u 2U nehmen. ^ TS. IV, 3. 2, Die Zahl „sechs’* ist 
undeutlicht es gibt fiinf Formeln zu fiinfzig Istakas (XVL 32. 1). 
Eine Brahmana-autoritat fiir diese Spenden ist nicht bekannt. Hir. 
und Man. srs. haben Ahnliches. 

* 

13. Der Opfervcranstalter wird gesalbt, wahrend cr auf einem Tiger- 
oder Lowenfelle auf dem Sessel sitzt 

'Vgl. XVII. 19. 6 und XVIII. 15. 5. 


XX. 20. 

1 . Wahrend er gesalbt wird, halt man ein Stierfell iiber ihm '. 

’ Diese Vorschrift nur noch in Hir. und Man. 5rs. 

2. Mit dem Purusa-Narayana-liede, welches anfangt: „Der tausend- 
kopflge Purusa” ' legt er dem Opferveranstalter eine hundertlochrige 
goldene Platte im Gewichte von hundert Manas oder hundert Krsnalas 
auf das Haupt. 

'TA. III. 12. Wgl. XVIII. 15. 5 mit Bern. 8, 9 und 10. Hir. 
hat auch hier den Akkus. satatrnnam sauvarnam Tukmam. 

3. Er begiesst ihn mit den Neigen der beiden ..Machtschoppen” ' 
mit der Formel ; „Auf Prajapati’s Geheiss begiesse ich dich auf dem 
Nabel der Erde mit den Armen des Luftraums, mit den Handen des 
Himmels, mit des Oberherrn Prajapati unbeschrankter Herrschaft” 

‘ Welche XX. 19. 2 so geopfert sind, dass ein Rest zuriickblieb. 

^ Die Formel ist aus zwei Teilen zusammengeflickt (vgl. das doppelte 
tva), vgl. XXII. 12. 20. In Hir. lautet sie ein wenig anders. 

4 . Nach einigen begiesst er ihn vermittelst der Vayugefasse '. 

^ Die ..einigen” sind unbekannt. Hir. : parnamayaih patraih. 

5. Er (d. h. der Pratiprasthatr) * opfert fiber dem Opferveranstalter, 
wahrend er (vom Adhvaryu) gesalbt wird, mit den Formeln, welche die 
Monatsnamen heissen und welche anfangen : „Madhu und Madhava ^ 
(sechs) ’ Spenden. 

'So Talav. ^TS. I. 4. 14 oder IV. 4. 11. a— f. 

6. Dann sechs Spenden fiir die Rtus mit den Formeln : „Dem Frfihling, 
svaha; dem Sommer, svaha; der Regenzeit, svaha; dem Herbste, svaha; 
dem W^inter, svaha; der kfihlen Zeit, svaha 

* Diese Spenden (auch bei Hir.) dfirften Kath. A§v. V. 11. 1—5 
entnommen sein. 

7. Der Opferveranstalter wischt sich das Gesicht ab mit den zwei, 
die Worte vi mrdhah enthaltenden Versen ' : „Treib aus einander, o 
Indra, unsere Feinde, halte unten die uns Bekampfenden. Wer uns 
anfeindet, den verjage in die untere Finsternis. — Stoss auseinander das 
Unholdentum, die Feinde, zerbrich die Kinnbacken des Vrtra und den 
Zom, o Indra Vrtratoter, des uns anfeindenden Gegners” ’. 
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^ Diese Vorschrift muss sich auf irgend einem Brahmana griinden, 
Auch Hir_* hat dieselbe, aber er schreibt TS. L 6. 12, o, p vor, 
wahrend Ap. nicht die in seiner eignen Sarnhita sich vorflnden- 
den Vaimrdhaverse nimmt, sondern RS, X. 152, 4, 3. 

8* Mit den an Prajapati gerichteten Apriversen ^ deren erster anfangt: 
,,Aufrecht sind seine Scheite" K ergreift er (der Pratiprasthatr) die Hand 
des Opferveranstalters, wahrend dieser gesalbt wird, 

^ TS, IV, 1, 8; vgL XVL 7, 9, — Hir, wie Ap,; Man, ^rs. hat 
dieselbe Vorschrift, verwendet aber die Apriverse MS, III. 11, 10, 

9* Unmittelbar nach der Salbung ^ bringt der Adhvaryu sechs fixr 
Prajapati bestimmte Schmalzspenden dar mit (den sechs Versen): „Pra^ 
japati bewegt sich innerhalb des Lebenskeimes'' u,s,w, — „Er, der fur 
die Gotter scheind' u.s.w, — - „Erzeugend den Schein des Brahman"' u,s,w, 
— „Die Scham und das Gliick sind. deine Gattinnen" u.s,w. -- „Verehret 
Prajapati zuerst von den Gdttern" u.s.w, — „Dir gehoren diese Raume" 
u.s,w, 

^ Vgl, XX, 19, 12, ^ Da sechs Verse gemeint sind, istdieLesart 

der HS, Q: iti catasrah wohl in den Text aufzunehmen. Die sechs 
Verse sind dann TA, III, 13, 1—2 (3—6) und TBr, II. 8. 1,4 und 
3—4, — Bei der Zitierung fallt es auf, dass TA. durch Pratika 
angedeutet wird, die beiden Verse aus TBr. aber ganz gegeben 
werden, Dagegen fiihrt Hir. die vier in TA. iiberlieferten Verse 
ganz an, nimmt an 5, Stelle TBr, II. 7, 15. 1 {bhuto bhutesu 
catati pravistah) ganz zitiert, und an 6, Stelle TS. I, 8. 14. m. 
Wahrscheinlich hat es ein Brahmana gegeben : sat prajapatyah 
putastad abhisekasya juhuyat sac} upadstat (so liest man bei Hir,), 
Ahnlich hat Man, §rs, sieben Spenden (wie auch Hir. beliebig stellt), 

10* und sechs „Einhauchtrager’" ^ mit den Formeln: „Dic ostliche 
Himmelsgegend" u.s.w. 

iVgl, XX, 19, 12 am Ende. ^ XS, IV. 3, 3, 

11* Dann macht der Opferveranstalter die nach dem Jagatimetrum 
benannten Visnuschritte k 

^ Vgl, XIII. 18, 8, Hir, und Man, §rs, haben dieselbe Vorschrift, 


XX* 21* 

1* Wenn die Zeit fiir das eigen tliche Tieropfer gekommen ist k reiht 
er auf der nordlichen Seite oberhalb des geschichteten Hochaltars ^ iiber 
einer von Rotang verfertigten Matte ^ die Glieder des Rosses aneinander, 
(so dass der Kopf) nach Osten (und die Beine nach Norden gerichtet sind), 

^ Zu der Zeit, die mit CH, § 226 iibereinstimmt ; beim Nach- 
mittagsdienste also, Er verrichtet mutt, mutt, die Handlungen, welche 
mit VII, 23, 4 anfangen, ^Vgl, XX, 18. 15, ^ Die Vorschrift 

beruht auf TBr, III. 8, 20, 4: cite *gnav adhi vaitase kate * svam cinoti 
und vgl. III. 8, 19, 2, Die Ortsbestimmung : „auf der Nordseite" 
nach SBr, XIIL 2, 2. 19, 
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2. In derselben Weise verfahrt er mit dem hornlosen Bock, der ost- 
lich vom Rosse mit dem Kopfe nach \Vesteiit und mit dem Bos gavaeus. 
der westlich vom Rosse mit dem Kopfe nach Osten hingelegt wird K 

^ Nach TBr. IIL 8. 20. 4* 

3. Auf Plaksazweigen ^ legt er siidlich (oberhalb des geschichteten 
Hochaltars) die anderen Opfertiere. 

1 Nach TBr. IIL 8. 19. 2. 

4. Die Hauptspenden werden in der Weise der Netze verrichtet L 
Wgl XX. 19. 2^5. 

5. Die Befehle werden aber so variiert. dass er statt : ..zum Fette : 
zu den Netzen’' sagt; .,zur Opfergabe (havisy\ 

6. Mit den Formeln: ..Es hat das Ross die Erde betreten"' u.s.w.. 
und dem Verse: ..Mit alien Schritten hat das Ross iiberschritten’' u.s.w.. 
und mit der Formel: ..Der Himmel ist dein Riicken'' ^ schiittet er (opfert 
er) vermittelst der Rotangmatte das Ross, den hornlosen Bock und den 
Bos gavaeus ohne Rest ^ mit einem Male (in den Ahavaniya auf dem 
Hochaltar) und beopfert dann die ins Feuer geworfenen Teile des Rosses 
mit zwei Spenden, mit den Formeln: ..Dem Iluvarda svaha ! Dem Bali- 
varda. svaha T' 

1 Vgl. Bern, zu XX. 17. 1. ^Nach TBr. III. 8. 20. 5. ^Nach 
TBr. 1. c. Nach Baudh. XXVI. 1 1 : 288. 4 sind mit Iluvarda und 
Balivarda entweder Sonne und Mond, oder das Jahr und der Pari- 
vatsara gemeint; das letzte flndet sich TBr. IIL 8. 20. 5. 

7. Die Rotangmatte wirft er hinterdrein. 

8 . ..Diejenigen, zu welchen der Geruch des geopferten Rosses kommt, 
die alle werden des guten Raumes teilhaft’L so wird in der heiligen 
tiberlieferung gelehrt L 

^ Genau dasselbe (aber ohne iti vijnayate) bei Hir.; die Brahmana- 
quelle ist unbekannt. 

9. Nachdem er die Hauptspenden des Havis (auch der anderen Tier e) 
dargebracht hat. verrichtet er. Schmalz als Opferschnitte nehmend L mit 
den vierzehn Abschnitten. deren erster anfangt: ..Den Fliegen (opfere 
ich) die Spitzzahne. den Frdschen die Backenzahne'' ^ die ..Korperspenden". 
nach jeder Formel eine. 

^ Da das Ross als ganzes dem Prajapati geopfert ist. werden mit 
diesen Formeln seine einzelne Teile, aber in mystischer Weise durch 
Schmalz ersetzt, geopfert. Das Ganze nach TBr. IIL 9. 11. 1. ^TS. 
V. 7. 11-^24 (ink!.). 

10. Als fiinfzehnte ..Korperspende’^ kommt das Divakirtya hinzu L als 
sechszehnte der im Walde zu rezitierende Abschnitt als siebzehnte der 
mit den Worten: „Der Himmel ist dein Riicken" anfangende Abschnitt 

^ Welcher Quelle Ap- diese Bezeichnung dieses Anuvaka (TS. L 
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4* 35) entnimmt, ist unbekannnt* TBr. IIL 9. IL 2 zitiert ihn (als 
15.) mit dem Pratika. ^ Die Verwendung dieses und des nachst- 
folgenden Abschnittes beruht nicht auf TBr. Die Bezeichnung 
aranye 'nuvakya ist augenscheinlich dem SBr. (XIIL 3. 4. 1) ent- 
nommen. Nach Talav. ist TA. IIL 21 gemeint (der diesem Anuvaka 
vorangehende Abschnitt ist identisch mit TS. I. 4, 35). ^ TS. V. 7, 

25. Auch die Spende mit diesem Anuvaka konnte auf SBr, 1. c. 
beruhen. 

11. Noch immer mit Schmalz ^ bring t er die sechsunddreissig Asvastoma- 
spenden dar, und zwar mit den drei Abschnitten, deren erster anfangt : 
„AIs du gleich nach deiner Geburt wiehertest*' 

^ Ich nehme ajyenaiva aus Sutra 10 zu Sutra 11 hiniiber. Die 
eigentlich mussige Angabe ist dutch den Wortlaut des Brahmana 
(TBr. III. 9. 12. 1), auf welchem sich die Vorschrift stiitzt, veranlasst. 
^ TS. IV, 6. 7, 8 und 9 enthalten zusammen 35 Verse, vgl. dazu 
Sutra 12. 

12. Den Vers des Abschnittes : „Mit Schritten hat der Renner iiber- 
schritten"’ ^ nimmt er zur sechsunddreissigsten Spende. 

^ TS. V. 7. 24. 

13. Nach einigen bringt er achtzehn Asvastomaspenden dar L 

^ Wer die „einigen’' sind, ist unbekannt. Die Vajasaneyins (SBr. 
XIII. 3. 6. 5) opfern 16 Spenden, auch die Manavas nach dem 
Man. ^rs. 

14. Am Schlusse ^ bringt er Spenden dar mit den drei, zwei Versviertel 
enthaltenden Versen, deren erster anfangt: „Mochten wir doch diese 
Wesen gliicklich zustande bringen** 

^ Ohne Zweifel gehort antatah noch zu Sutra 14, wie deutlich 
aus TBr. III. 9. 12. 3 hervorgeht, wo iiber die Frage spekuliert 
wird, ob die Asvastomlyas oder die Dvipadas zuerst kommen sollten, 
und dann der Schluss gezogen wird, dass die Dvipadas zuletzt 
kommen sollten, weil dadurch_die Vierfiissler bei den Zweifiisslem 
fes_ten Stand bekommen. ^TA. I. 27. 1 (1 — 3). Hit. nimmt statt 
TA. die in der Vaj. S. iiberlieferten Verse, welche auch Ap. spater 
(XXI. 22. 1) gibt. 


XX. 22. 

15, 1. Er verrichtet das Svistakrtopfer ' mit dem gekochten Blute des 
Rosses : die erste Spende bringt er (nicht vermittelst der Juhu, sondern) 
vermittelst der Kehle des Bos gavaeus, die zweite vermittelst des Hufs 
des Rosses, die dritte vermittelst cines metallenen Topfes 

* Vgl. VII.- 25. 17, 18. Da hier die drei fiir Prajapati bestimmten 
Opfertiere ganz dargebracht sind, wird das Blut zur Svistakrtspende 
verwendet. Von den anderen Opfertieren wie gewohnlich. ^Alles 
nach TBr. III. 9. 11. 3—4. Zu vergl. XX. 19. 10, 11 a. 

2. Dieser Tag schhesst mit den Patnisamyajas ab 
■ 'Vgl. XX. 10. '3 mit Bern. 
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3* Am folgenden (also am dritten und letzten Somatage) wird ein 
libernachtiges Somaopfer (ein Atiratra) in Gang gesetzt, das alle Stomas 
enthalt, und dessen erstes Prsthastotra auf dem Brhatsaman gcsungen 
wird ^ 

^ Beruht auf SBr. XIIL 3» L 4 und XIIL 5. 3. 9 (vgL Pane, br, 
XXL 4. 12 und Arseyakalpa VL 6. c). 

4. a. Wenn die Zeit fiir das Tieropfer gekommen ist \ ergreift man 
nach. dem fiir die Elfzahl der Opfertiere geltenden Ritus ^ elf dem Pra- 
japati oder den Allgottern zu weihende, zum Rindergeschlecht gehorige 
Tiere 

Wgl. Bern, zu XX. 9. 13. ^VgL XIV. 5 fgg. ^ Beruht auf TS. 
V. 6. 22 und TBr. III. 9. 9. 2. Nach der zuletzt genannten Quelle 
werden sie dem Prajapati geweiht. 

4. b. Ein fiir Prajapati bestimmter, hornloser» buntfarbiger Stier kommt 
als zwolfter dazu fiir einen, der die Erfiillung all seiner Wiinsche begehrtL 

^ Diese Vorschrift nur noch in Hit. 

5^ Ferner verlauft alles in normaler Weise bis zum Schlussbade K 

^ Das hier, nur einmal (vgl. XX. 10. 3, XX. 22, 2), am Endeder 
drei Somatage stattfindet. 

6 . Nachdem er das mit dem Schlussbade verbundene Ritual absolviert 
hat \ fuhrt er in das Wasser. wo das Schlussbad stattfindet, einen dem 
Geschlechte des Atri angehorigen, sipivista, kahlkopfigen, aussatzigen, 
weisschimmernden, rotaugigen, mit vielen Malen versehenen Mann ^ 
hinab, und giesst fiber dessen Haupt drei Schmalzspenden aus mit den 
Formcln: „Dem Tode, svaha! Dem Brahmanenmorde, svaha! Demjum- 
baka, svaha 

1 Bis XIIL 20. 8, nach Talavrndanivasin. ^ Die Epitheta zum 
grossten Teile aus TBr. III. 9. 15. 3 und Sankh. 5rs. XVI. 18. 18. 
Die meisten beziehen sich offenbar auf das lichte \Vesen des 
Varuna. ^Beruht auf TBr. III. 1. c. 1^ — ^3. 

7. Diesem schenkt der Opferveranstalter hundert Stiick (nl Kfihe) 
und einen bespannten Karren. 

8. Nach einigen zweihundert, und zwei Karren L 

1 Sutras 7 und 8 sind mit XX. 7. 5, 6 gleichlautend. 

9. „Die Verrichter guter Taten und die Verrichter boser Taten 
kehren (nach dem Schlussbade) zusammen zum Dorfe zurfick, sich bei 
der Hand haltend. Diese alle werden des guten Raumes teilhaftig^^ so 
wird in der heiligen tlberliefcrung gelehrt L 

^ Quelle unbekannt; vgl. XX. 2L 8. Hir.^hat^Ahnliches, 
vijnavate, Man. srs.: tarati mrtyurn tarati papmanam tavati brahma^ 
hatyam yo "svamedhena yajate (vgl. TS. V. ^ 12.^1— 2. SBr. XIIL 
3. 1. i) yas caivatn veda; yavanto ^vasya httyamanasya gandham 
avajighranti sarve ie punyaloka bhavanti. 

Verh. AM. Letterkunc}® (Nieuwe Reeks) Dl. XXVI. 
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10. Die Anubandhyatiere sind neun, der Sonne geweihte, weisse, 
unfruchtbare Kiihe ^ 

1 Nach TS, V* 6. 22 und TBr, IIL 9, 9. 3. 

11. Nach einigen ^ sind es (drei) rote, fiir Indra bestimmte, (drei) 
weisse fiir die Sonne, (drei) weissriickige fiir Brhaspati bestimmte Kiihe. 

^ Die „einigen'’ sind unbekannt. 

12. Das Anfassen (und Opfern) der Paare bildenden Opfertiere kann 
auch zu dieser Zeit stattfinden k 

^ Statt friiher, vgL XX. 1 5. 5. b. S o war wohl die Absicht des 
Verfassers des Brahmana (TBr. III. 9. 9. 3), der diese Tiere unmit- 
telbar nach den Anubandhyas erwahnt. 

13. Die drei fiir Tvastr bestimmten Opfertiere: „der weissgefleckte 
Bock, der Parravogel {tittibha) und der weisse Kranich'' ^ werden an den 
fiir Tvastr mit den Frauen der Gotter bestimmten Opferpfahl ^ ange- 
bunden. 

' TS. V. 6. 22, TBr. III. 9. 9. 3. ^Vgl XX. 5. 9, XIV. 7. 12. 
— Das Wort patnivate gehort zu Sutra 13, nicht zu H, wie es 
Garbe nimmt. 

14. Die drei Bocke nl. der dem Agni, der dem Indra und Agni, und 
der den Alvins geweihte, werden an den grossen Pfahl angebundenk 

^ Alles nach TS. V. 6. 22 und TBr. IIL 9. 16. 3 — A. Dieser be- 
sondere Pfahl (bei Hir. heisst er trivisakha, 1. trisakha, bei Sahkh. 
XVI. 9. 25 visakha, und nach Talav. ist er uparad urdhvam trisakha 
(sic) astasrayah sacasalah) wird nach Baudh. ostlich von dem Ahava- 
niya, also wohl vor dem mittleren Pfahle der Einundzwanzigzahl, 
atifgerichtet. 


XX. 23. 


1. Nach einigen bindet er den zuerstgeborenen Bock von Drillingen, 
der schwarzblaue Brauen ^ hat, fur die Alvins an der mittleren Verastung, 
den als mittleren geborenen von diesen Drillingen fiir Urj an der siid- 
lichen Verastung, den zuletzt geborenen fiir die Erde an der nordlichen 
Verastung an. 

^ Die Quelle^ ist unbekannt, und die Deutung unsicher. Hit. hat 
dasselbe (api va statt athaikesam). Statt kalakabhrum (Lesart inAp. 
nicht ganz sicher; TalaV.: kalakabhyam ktsnabhum iti) hat die 
Miinchener Hs. des Hir. kalakabhrarrit Man. 5rs.: kalan babhrun 
lajan anuputvam ve (?) trisakhe niyojayet 

2. Unmittelbar nach der Darbringung der von diesem Tieropfer einen 
Teil bildenden Opferkuchen bringt er die Mrgaresti dar, welche die zehn 
Opfergaben umfasst, deren erste ein achtschiisseliger, fiir Agni amhomuc 
bestimmter Opferkuchen istk 

^ TS. VII. 5. 22. Die Vorschrift grundet sich auf TBr. III. 9. 16. 
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4, wo aber der Name Mrgaresti nicht angetroffen wird* Baudh* 
stellt diese Isti in XXVIIL 1 ausfuhrlich dar* 

3. Svistakrt und Ida der Pasu^opferkuchen und der Mrgaresti sind 
dieselben. 

4. Die Einladungs- und Opferverse 2ur Mrgaresti sind, je nach dem 
Stichworte, die Verse, deren erster anfangt : „Des Agni gedenke ich, des 
ersten, einsichtsvollen*' ^ 

ITS, IV, 7, 15 und vgl, TBr, 1, c, 

5. Mit der dreischichtigen Isti bricht er auf K 

^ Diese Isti hat auch den Anfang gebildet, vgl, XX, 8, 4, Zum 
Ausdruck vgl Bern, zu XVIII, 21, 8, 

6. Bei dieser Isti schenkt er (nl, immer der Opferveranstalter) tausend 
(Kuhe)^ 

^ Nur bei Ap, 

7. Nach der Uberlieferung einiger findet das Tieropfer an dem 
grossen Pfahle ^ erst statt, nachdem er ausgezogen ist (um die Udava- 
saniya-isti zu verrichten) 

^ Nl, das XX, 22, 14 erwahnte. ^ So will es das Man, srs, 

8. Da sagt man : „Nach Beendigung (des Rossopfers) bereite er ^ 
entweder zwolf von vier Brahmanen zu geniessende Reisgerichte zu, 
Oder er verrichte zwolf Istis'* 

^ Am folgenden Tage, nach Hir, ^ Aus TBr, III, 9, 18. 1. Es 
soli also eine zwdlftagigc Periode folgen, vgl, Sutra 9. b.: ,,taglich’\ 

9. a. Er mache es aber nicht so, sondern bereite nach Beendigung 
des Rossopfers nur die zwolf Reisgerichte fiir die Brahmanen zu K 

1 Nach TBr. 1, c, 

9. b. Anlasslich dieser Speisung schenkt er taglich den Brahmanen 
zwolf hundert Kiihe ^ 

^ Nur noch bei Hir,, ahnlich Man. srs, 

10. W^hrend des Jahres ^ (nach Beendigung des Rossopfers) bringt 
er die Tieropfer an die Jahreszeiten dar: ,,Drei rdtlich braune B5cke 
dem Friihling'’ u.s.w, 

^ D. h, an den Knotentagen, wenn der Friihling, der Sommer 
u.s.w, anfangen, vgl. Sutra 12, b, ^ Die Tiere sind TS, V, 6, 23 
verzeichnet; die Vorschrift beruht auf TBr, III. 9, 9, 3, 

11. Nach einigen^ sind die im Friihling darzubringenden Tiere dem 
Agni zu opfern ; die im Sommer, dem Indra ; die in der Regenzeit, den 
Maruts oder dem Parjanya; die im Herbste, dem Indra und dem Varuna; 
die im Winter, dem Indra und dem Brhaspati; die in der kiihlen Jahres- 
zeit, dem Indra und dem Visnu, 

^ Wohl die Vajasaneyins (SBr. XIII. 5, 4, 28, vgl, Sankh. XVI. 
9. 25—32), obschon nicht alles genau iibereinstimmt. 


D 17* 
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12* a.* (Am Ende des Jahres werden drei Bocke) mit cingefallener 
Brust (?) dem Jahre (geopfert) ^ 

1 Nach TS. V. 6, 23 am Ende. 

12*h* Er opfert diese fiir die Jahreszeiten bestimmten Tiere in jedem 
zweiten Monat nach dem Ritual des selbstandigen Tieropfers. 

13* Hiermit ist die Darstellung des Rossopfers erledigt. 


Das Menschenopfer 

Vorbemerkung 

Von den ^tercn Quellen sind es nur das Satapathabrahmana und das 
Sankhayanasutra, die die Darstellung des Purusamedha liefern. Taitti- 
riyabrahmana III. 4 hat nur die Liste der Schlachtopfer. 


XX* 24. 

1. Das Menschenopfer ist eine fiinftagige Somafeier. 

2* Ein Brahmane oder Ksatriya verrichte es. 

3. Er bekommt Kraft und Mut, er erreicht alles Erreichbare. 

4 . Es gibt (am Tage, der den Somaopfertagen vorangeht) elf dem 
Agni und Soma geweihte Bocke, die an elf Pfahle angebunden werden k 

^ Beruht auf SBr. XIII. 6. 1. 4. 

5* Die Tage sind wie beim Panca§aradiya ^ oder der vorletzte Tag 
ist ein Agnistoma. 

^Ygh XXIL 20. 15: Agnistoma, drei verschiedene Ukthyas, Ati- 
ratra. Zu dieser Angabe stimmt weder das §Br. noch Sankh. Hir.: 
Agnistoma, Ukthya, Atiratra, Ukthya, Agnistoma; dieser stimmt 
also mit SBr. iiberein. 

6. Nachdem er drei fiir Savitr bestimmte Spenden dargebracht hat 
mit den Versen: „0 Gott Savitr; Dieses dem Savitr; Alle Schwierig^ 
keiten, o Gott Savitr'' k treibt er am mittleren Tage die Opfertiere 
herbei 

^ TS. I. 7. 7, a, L 6. 5. m, der 3. Vers war schon oben. VL 23, 
gegeben. ^ Alles dem SBr. XIII. 6. 2. 9 und loc. cit 2 entlehnt. 

7, 8. Nachdem er eine doppelte Elfzahl von Opfertieren herbeigetrieben 
hat k treibt er die Menschen heran, so wie sie in dem Abschnitte ver^ 
zeichnet sind, welcher anfangt: „Zur Erhaltung des Priesterstandes fasst 
er einen Brahmanen an" 

^ Die Quelle dieser Vorschrift ist mir unbekannt. ^ TBr. III. 4. 1. 

9. Diese h^t man in den Zwischenraumen der Pfahlen. 

10. Wenn sie herbeigetrieben sind, rezitiert iiber ihnen der Brahman, 
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der sich siidlich hingcstellt hat, das Purusa-Narayanalied, welches anfangt: 
„Der tausendkopfige Purusa'*, ohne Wiederholung h 

^ TA. IIL 12, — Alles dem SBr, XIIL L c. 12 entlehnt, nur nicht 
das Wort pataca (so ist zn schreiben statt para ca^). 

11. Nachdem er sie mit dem Feuerbrande umzirkelt, und sie nach 
Norden hingefiihrt hat, lasst er sie frei, bringt mit Schmalz Spenden dar, 
die denjenigen Gottheiten gelten, welchen die verschiedenen Menschen 
geweiht wurden, und fiihrt das Opfer dutch die Darbringung der 
doppelten Elfzahl zu Ende h 

^ Alles nach SBr* L c. 13--15. 

12. Wenn die Zeit fur die Verschenkung der Daksinas gekommen 
ist, schenkt er die Habe der Nicht-brahmanen in den verschiedenen 
Gegenden samt dem Lande h in der Weise wie dies beim Rossopfer 
geschieht 

^ Ein wenig anders SBr. L c, 18. Hir. hat: madhyamam pvati 
tasttasya yad anyad bvahmanad diksu vittad bhumeh senabhyas ca 
tat pumsamedhe dadati yathasvamedhe. ^ VgL XX. 9. 14 ^ — 10. 2. 

13. Wenn der Opferveranstalter ein Brahmane ist, so verschenkt er 
seine ganze Habe h 

'Nach SBr. l.c. 19. 

14. An diesem selben Tage findet die Salbung statt, in der Weise 
des Rossopfers '. 

'Vgl. XX. 19. 11^20. 11. 

15. Es gibt elf Anubandhyakiihe, die der Sonnet den Allgdttern, oder 
dem Prajapati geweiht werden 

' Vgl. SBr. 1. c. 16. Hir. stimmt ganz mit SBr. iiberein. 

16. Nachdem er mit der dreischichtigen Isti aufgebrochen ist ', lasse 
er die Feuer gesondert in den Feuerbohrer „hinaufsteigen'' bringe mit 
dem zweiten Narayanaliede ^ der Sonne seine Verehrung dar, und begebe 
sich in den Wald 

'Vgl. XX. 23. 5. ^Nach dem Ritual von VI. 28. 8. b fgg. 
^TA. III. 13. ^ Die ganze Vorschrift beruht zum Teil auf SBr. I c. 
17, 20 und Sankh. XVL 16. 1. 


XX. 25. 

17 f 1. Oder er darf ins Dorf eintretern, nachdem er (1.) die dreischichtige 
Isti dargebracht. (2.) ein Sautramamopfer verrichtet oder ' ein fiir Mitra 
und Varuna bestimmtes Quarkgericht geopfert hat, (3.) das Sakampra- 
sthayiyaopfer ^ verrichtet hat, (4.) einen fiinfhohligen Cam^ dargebracht 
hat und (5.) das Pahca^aradiya ^ verrichtet hat 

' Zu 1. : vamiksaya statt camiksaya^ vgl. z. B. XVIIL 7. 15. 

Wgl III. 16. 11^17.3. Wgl.Sutra2. ^ Vgl. XXII. 20. 9^21. 11. 
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^ Die ganze Vorschrift kann als eine Prazisierung von SBr' 1. c. 
betrachtet werden, 

2* Uber den Cam, den man vermittelst einer fiinf Vertiefungen 
enthaltenden Schlissel darbringt, wird gelehrt : in der ostlichen Vertiefung 
wird in Schmalz ein Cam fiir Agni, in der sudlichen in saurer Milch ein 
fiir Indra bestimmter, in der westlichen in gekochter frischer Milch oder 
in gekochter Milch, welcher frische Butter beigemischt ist, ein Caru fiir 
die Allg5tter, in der nbrdlichen in Wasser ein fiir Mitra und Vamna 
bestimmter, in der mittleren in Milch ein fiir Brhaspati bestimmter Caru 
(zubereitet und dann geopfert) h 

^ Dieser pancabila caru konnte SBr. V, 5. L 1 entstammen* 


Das Allopfer* 

3* Das Allopfer ist eine zehntagige Somafeier, 

4* Ein Fiirst verrichte es, der wiinscht : ,,M5chte ich dieses All werden''. 

5* Der aus Ziegeln aufzubauende Hochaltar ist der hunderteinfache 
(in Vergleichung mit dem normalen) h 

^ Dazu vergL P. E. Dumont, Note sur les agrandissements successifs 
de Tagniksetra etc. in Extrait des Bulletins de la Classe des Lettres, 
Acad. R. de Belgique, 1923, pages 285 und 289, 

6—12* Der erste Tag ist eine Agnistut-agnistomafeier ^ wobei alles 
(d, h. Schoppen, Sastras und Stotras) dem Agni gilt. Der zweite Tag ist 
eine Indrastut-ukthyafeier wobei alles dem Indra gilt. Der dritte Tag 
ist eine Suryastut-ukthyafeier, wobei alles dem Surya gilt. Der vierte 
Tag ist eine Allgotter-ukthyafeier, wobei alles den Allgottern gilt. Der 
fiinf te Tag ist der mittlere des Rossopfers ; an diesem Tage fasst man 
das Opferross an (und opfert es). Der sechste Tag ist der mittlere des 
Menschenopfers ; an diesem fasst man die Menschen an (deren Opfer 
nachher durch Schmalzspenden ersetzt wird). Der siebente Tag ist ein 
Aptoryama ^ ; an diesem Tage fasst er alle zum Opfer geeigneten Wesen an. 
Wgl. XXIL 10. 2. 2Vgl. ib. 3. ^Vgl, XXII. 13. 19. 

13* Er opfert die Netze derjenigen, welche ein Netz besitzen; von 
denjenigen, welche keins haben, opfert er die Haut, dieselbe (wie das 
Netz) ausschneidend. 

14* Trockne und feuchte Krauter und Baume, sie in Stiicke zerhauend, 
streut man in den Ahavamya. 

15* Beim Morgendienste opfert er, nachdem die Nara^amsabecher 
hinges tellt worden sind, jede Art von Speise. 

16* „Zur Erreichung von Allem, zur Erhaltung von Allem'* so wird. 
in der heiligen Uberliefemng gelehrt h 
'SBr. XIIL 7. 1. 9* 
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17. Ebenso beim Mittagsdienste und beim Nachmittagsdienste. 

18- — 20. Der achte Tag ist eine Somafeier, bei welcher die Stotras 
und Sastras aus siebenundzwanzig Versen bestehen; der neunte eine. bei 
welcher sie aus dreiunddreissig bestehen ; der zehnte ist ein iibernachtiger 
Vi^vajit. der alle Prsthasamans enthalt. 

21. Zur Zeit der Schenkung der Daksinas, verschenkt er die Habe 
der Nicht-brahmanen in den verschiedenen Gegenden. samt dem Lande 
und den Einwohnern, in der Weise wie dies beim Rossopfer geschieht k 

^ VgL jpC. 24. 12. Zu Sutra 3-- 19 ist zu bemerken. dass fast 
alles dem SBr. (XIII. 7. 1) entlehnt ist. 
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Die Atigrahyas» XXL 13, 20^22. 

Die Anordnung der Opfertiere^ XXL 14. 6—13. 
Die zwolftagige Bharata-Feier, XXL 14. 14—15. 


XXL L 

L Dutch die zwolftagige Feier pfianzt er sich fort L ersiegt er den 
Himmelsraum, erwirbt er festen Stand in diesen Raumen. 

^ Nut dieses scheint auf einem Brahmana (TS. VIL 2. 9. 1) zu 
betuhen. Hit. hat : ptaiva jayate jyaisthyam asnute sahyenam (L *sam^ 
heyyam ?) anubhavatu 

2. Sie ist mit einem aus Ziegeln aufzubauenden Hochaltar ^ verbunden. 

^ Nach dem Ritual von Buch XVI und XVI L 

3, Sie kann ein Sattra und ein Ahlna sein: wenn sie als Ahina 
begangen wird, so sollen Nicht^durch'-die-Diksa-Geweihte fiir den dutch 
die Diksa geweihten (Opferveranstalter) als Opferptiester auftreten ^ ; 
wenn sie als Sattra begangen witd, so sind Opferptiester und Opfer- 
veranstalter (Plural !) dieselben 

^ Aus Kath. XXXIV. 9:42. 17. ^ Ich vermute y aj amanas ca statt 

yajamanas ca, Bei einem Sattra sind namlich a 1 1 e Teilnehmer zugleich 
Opferptiester; es gibt hier nicht einen einzelnen Yajamana, sondern 
alle sind so zu sagen, Yajamana. — Ein Ahina ist eine Somafeier 
von 2 bis 12 Tagen (einschl.), ein Sattra dauert 12 Tage oder ~ 
langer. Baudh. (XXVL 12) : „Die zwolftagige Somafeier is beiderartig : 
ein Ahina oder ein Sattra. Wenn ein einzelner die Diksa iibernimmt, 
ist sie ein Ahina, wenn viele die Diksa ubernehmen, ist sie ein Sattra''. 

5* Es wird in der heiligen llberlieferung ^ gelehrt: ^Deshalb soil man 
bei der zwolftagigen Somafeier nicht fiir jemanden als Opferptiester fun- 
gieren, um das b5se Geschick zu beseitigen" 

^ Nl. TS. VIL 2. 10. 4. ^Aus dieser Sruti geht hervor, dass der 
DvadaSaha als Sattra auftreten kann; bei einem Sattra gibt es ja 
keinen eigentlichen Yajamana und folglich auch keine Daksinas : 
,,wer beim Dvada^aha Daksinas entgegennimmt, empfangt was von 
seinem (des Gebers) Haupt herabfallt, deshalb ..." u. s. w. 

6f 7* Einige sagen : ^Es gedeiht, wer die zwdlftagige Feier begeht, 
es gedeiht wer (bei ihr) Daksinas entgegennimmt" \ 

^ Die beiden Satze gehoren zusammen, Der letzte entstammt dem 
Kath. (1. c. 18). Aus dieser Sruti geht hervor, dass der Dvada^aha 
auch als Ahina begangen werden kann. 

8* Diese Aussage des Brahmana deutet sowohl auf die Opferptiester 
als auf den Opferveranstalter hin L 

^ Buchstablich : „Es (das Br.) spricht sich (so) aus mit Bezug auf 
die Priester und den Yajamana". Auf Grund des Kontextes bei Hir., 
bei welchem das iti von Sutra 7 fehlt, vermute ich, dass Sutra 8 
sich auf das Vorhergehende bezieht. 
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9* Es wird in der heiligen Uberlieferung ^ gelehrt : „Fett unternimmt 
er die Diksa, mager verrichtet er den Gottesdienst ; was von seinen 
Gliedern sich mindert, das opfert er als Spende". 

^ Im Kath. L c. Z. 19 {erweitert, oder ist der Kath* Text unvoll- 
standig, oder teils nach anderer Quelle?), vgl X, H, 10, wo zu 
berichtigen. 

10* ,,\Ver ohne Askese ware, dessen Opfer wiirde unzusammenhangend 
sein. Er iibe Askese, dadurch stellt er den Zusammenhaing des Opfers 
her"', so wird gelehrt k 

^ Kath, L c. Z* 22. Daraus, wie aus Sutra 9, folgt immer noch, 
da Askese gleichwertig mit Diksa ist, dass der Dvadasaha auch 
als Ahina begangen werden darf (?). 

11* Ein einziger begehe die zwolftagige Feier, oder drei, oder sechs, 
oder zwolf, oder dreizehn k 

'Aus Kath. XXXIV, 13:45. 9* 12, 15, 18; 43. 5. 

12* Von diesen weihen sie an den Upasadtagen einen als dreizehnten k 

^ Also, wenn es dreizehn Beteiligte gibt, wird der dreizehnte nicht 
an den Diksatagen, sondern nachher, an den Upasadtagen geweiht, 
zu allerletzt. Die Bestimmung beruht auf Kath. 1. c. 45. 20. 

13* Darum soil, nach einigen, bei einer zwolftagigen Feier der dreizehnte 
nicht ein Brahmane (sondern ein Ksatriya oder Vaisya) sein k 

^ Kath. XXXIV. 9 : 43. 1 : „Die Halbmonate wiinschten die 
Monate zu werden. Sie unternahmen den Dvadasaha, nachdem sie 
einen Brahmanen zum dreizehnten gemacht hatten. Als sie diesen 
sahen {tasmin drsta udatisthan zu lesen ?), brachen sie auf. Darum 
lebt dieser (dreizehnte Monat), ohne festen Platz, von den anderen. 
Darum soil bei einem Dvadasaha nicht ein Brahmane der dreizehnte 
sein'k Derselbe Gedanke Pane. br. X. 3. 2. 

14* Fiinfzehn sollen sich weihen (d. h. die Diksa ubernehmen), wenn 
sie in den Halbmonaten Platz zu finden wiinschen ; siebzehn, wenn 
sie nach Nachkommen oder Vieh begierig sind ; einundzwanzig, wenn 
sie nach festem Stand oder glanzvollem Wesen begierig sind ; dreissig, 
wenn sie in den Monaten Platz zu finden wiinschen ; dreiunddreissig, 
wenn sie nach Starke oder Kraft begierig sind ; vierzig, wenn sie nach 
Opfern begierig sind ; vierundvierzig, wenn sie nach Mut begierig sind ; 
achtundvierzig, wenn sie nach Vieh begierig sind k 

^ Quelle ist (leicht abweichend) Kath. XXXIV. 9 : 43. 6 fgg., vgl. 
Pane. br. X. 3. 3—4. — Die Akkusative ekavimsatim u. s. w. sind 
grammatisch unrichtig. 

15* Am Ende sagt es ("nl. das Brahmana) : „Eine unbegrenzte Anzahl 
darf sich weihen lassen"' k 

'Kath. 1. c. 43. 18. 

16* Die (eben gegebenen) Angaben (iiber die Anzahl der Geweihten) 
ausser der Siebzehnzahl finden ihren Platz nur in der zwolftagigen 
Feier, wenn sie als Ahina begangen wird. 



266 


Das zwolftagige Somaopfer 


XXL L 17^ 


17 4 Bei der Siebzehnzahl (von Geweihten) ist die Wahl frei h 

^ Es kdnnen also sowohl bei einem als Sattra wie bei einem als 
Ahina begangen Dvadasaha siebzehn Geweihte da sein. 

I 84 Alle haben ihren Platz in den dem Opferveranstalter obliegenden 
Handlungen h 

^ Das bedeutet, nach Sutra 19, dass, wenn es bei einem als Ahma 
begangenen Dvadasaha mehrere Diksitas gibt, diese alle es wie der 
Yajamana machen. 

19^ Alle sollen (bei einer als Ahina und bei einer als Sattra began- 
genen zwolftagigen Feier) die dem Yajamana obliegenden Handlungen 
verrichten, sofern dieselben nicht mit der Priesterfunktion in Konfiikt 
geraten L 

^ Indem eine Handlung des Yajamana mit der Handlung eines 
Rtvij zusammenfallt* Statt avibadhakam hat Hir, aviptatisiddham, 
vgl Sahkh, XIIL H. 2. 

20 > Bei Konfiikt hat die Priesterfunktion den Vorrang. 

XXL 2 . 

L Alle mussen „das erste Opfer’" vollbracht haben h oder nur der 
Grhapati 

^ Sie mussen also schon einmal entweder einen Agnistoma oder 
eine ubernachtige Feier (Atiratra) verrichtet haben, vgL X. 2 . 3—4. 
^ D. h. derjenige unter den Verrichtern eines Sattra, der die Funktion 
des Yajamana iibernimmt, und der als mukhz/a (Sankh. XIIL 14.4) gilt 

2 ^ Dem Grhapati ausschliesslich fallen ^ die Handlungen zu, die sich 
auf andere (Personen oder Sachen) ^ beziehen, wie das Salben des Opfer- 
pfahles das Hersagen der Opferverse bei den Rtuschoppen 

^ NL vom Yajamana. ^ parartha im Gegensatz zu atmartha ; danach 
werden alle zum Yajamana gehorigen Handlungen, die sich auf die 
Person selber beziehen, von alien verrichtet, z. B. das Scheren, 
das sich Reinigen (pavana). ^ Vgl. VII. 10 . 2 — 3. ^ Vgl. XII. 26. 7. 

Zum Sutra vgl. Sahkh. XIIL 14. 4, Katy. XIL 1 . 14. 

3^ Alle sollen sich demjenigen Ritual anschliessen, welches der Grhapati 
inbezug auf die Entziindungsverse ' und die aus den Opferkuchen zu 
rpiachenden Schnitte ^ befolgt ; ebenso sollen sic auch bei den anderen 
Handlungen ^ verfahren, die den genannten ahniich sind. 

^ Vgl. II. 12 . 3. ^ Vgl. 11. 18. 2 . ^ Wie z. B. die in den Sutras 

4—7 angedeuteten. 

4 , 5 ^ Der Vers, welcher anfangt : ,,Du bist Varuna'' Hst der Schluss- 
vers der Entziindungsverse fiir einen, der dem Geschlechte der Vasisthas ^ 
angehort und fiir einen Ksatriya ; fiir diejenigen, die anderen Geschlechtern 
angehdren, dient der Vers, welcher anfangt: „Giesset die Spende aus"'^. 
'TBr. III. 5. 2 . 3 (RS. VII. 12 . 3 ): Wgl. XXIV. 10 . 4 -^ 8 . 
^ TBr. 1. c. Dieser Vers ist sonst der gewohnliche, vgl. SBr. 1. 4. 1 . 39. 
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6. 7. Das zweite Voropfer gilt dem Narasamsa, wenn der Verrichter 
dem Geschlechte der Vasisthas oder dem der Sunakas ; dem Tanunapat, 
wenn er andern Geschlechtern angehdrt k 

Das stimmt mit den Vorschriften von Asv. (L 5, 21 --22) und 
Sankh* (L 7. 3 — 4) iiberein^ — Sutras 4^ — 7 auch spater : XXIV, 11. 
15 — ^16, — Da Hir, natasamsah hat (wie Ap. XXIV) wird (vgl, 
tanunapat) dies die bessere Lesart sein; XXIV, 11, 15 ist natiirlich 
ajuhoteti zu lesen, 

8. In der kiihlen Jahreszeit ^ weihen sie sich, im Friihling ^ brechen 
sie auf (d. h. beendigen sie die Feier), 

^ Der Vasanta (Friihling) schliesst sich dem Sisira unmittelbar an, 

9. 10. Es wird in der heiligen Uberlieferung gelehrt : ,Jn der kiihlen 
Jahreszeit findet sein Eingang, im Friihling sein Aufbruch statt, Es kommt 
zu Gedeihen, wer, solches wissend, in der kiihlen Jahreszeit sich weiht, 
im Friihling aufbricht'' k 

^ Das Zitat entstammt (mit Erweiterung ? vgl. die Lesart der Hss, 
O. P, Q.) dem Kath, (XXXIV, 9 : 44, 1), Hir, bietet : sisiro va etasya 
prayanam vasanta udayanam rdhnuvante ya_evam vidvamsah sisire 
dtksanie vasanta uttisthantTti. Es wird in Ap. und Kath. mit Hir, 
prayanam (als Gegensatz zu udayana, vgl. auch TS, VII. 2, 9, 1) 
herzustellen sein, Im Kathakatexte wird sisire und vasante 'vasanam 
zu lesen sein, 

11 . Wahrend sechs Tagen der zunehmenden Halfte im Monate Caitra 
sollen sie sich weihen k 

^ Weder die Bedeutung der Worte noch die genaue Absicht dieses 
Satzes ist mir deutlich. Die Feier soil ja nach Sutra 8 — 9 in Sisira 
anfangen, und Caitra ist der 2, Monat in Vasanta, vgl, aber Kaus, br, 
XIX, 3 : caitrasyamavasyaya ekaha uparistad dikseran, Hir, hat : 
satsu vyustasv apuryamanapaksasya cesyamana dikseran, Nach Talav, 
beginnt der als Sattra begangene Dvada^aha sisire ekastakayam, 

12 . Wenn sie im Begriffe sind, die ftir Savitr bestimmten Spenden ^ 
darzubringen, so sollen sie (jeder aus seinem Feuerbohrer) Feuer hervor^ 
bohren und (diese ihre Feuer) alle (auf den Garhapatya) hinlegen (worauf 
nur der Grhapati diese Spenden in dem aus diesem G^hapatya ausge- 
fiihrten Ahavanlya darbringt), Darauf sollen sie ihre Feuer wieder trennen 

' Es sind die den Hochaltarbau einleitenden Spenden (XVL 1, 4 
fgg, vgl, TS, V, 1, 1, 1) gemeint, vgl, XXL 1, 2, Der Aufbau des 
Hochaltars f^lt auf die zwolf Upasadtage. ^ Diese Vorschrift und 
die folgenden diirften auf SBr, IV. 6. 8, 3—5 beruhen, 

13. Wenn sie im Begriffe sind, die fiinf anlasslich des Hochaltarbaues 
zu opfernden Tiere darzubringen h so sollen sie ihre Feuer in derselben 
Weise zusammenhinbringen, nach dem Opfer sie wieder trennen, 

Wgl, XVI, 7. 1, 

14. Wenn sie im Begriffe sind, sich der Weihe (Diksa) zu unter- 
Ziehen, so sollen sie ihre Feuer zusammen (auf den Garhapatya) hinbringen. 
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15> Ihre Feuer bleiben in dieser Weise auf dem Garhapatya zusammen- 
gelegt bis zur Aufbruchsisti L 

»VgL XXL 13. 5. -- VgL auch Baudh. XXVL 12:289. 10. 

16* Nachdem der Adhvaryu den Grhapati geweiht hat L weihterden 
Brahman, dann den Udgatr, dann den Hotr. 

' Er verrichtet an ihnen die Handlungen X. 5. 6—13; so Talav., 
vielleicht ist aber die ganze Apsudiksa (C. H. § H. a— c) gemeint. 

17* Nachdem der Pratiprasthatr ihn (d. h. den Adhvaryu) geweiht hat, 
weiht er (nl. der Pratipr.) die ,,HMftigen’' K 

* D. h. die drei Rtvij, denen zusammen sonst die Halfte der Daksinas 
zufallt : Brahmanacchamsin, Prastotr und Maitravaruna. 

18* Nachdem der Nestr ihn (d. h. den Pratiprasthatr) geweiht hat, 
weiht er (der Nestr) die „Drittler'' L 

' Nl. Agnldhra, Pratihartr und Achavaka. 

19* Nachdem der Unnetr ihn (den Nestr) geweiht hat, weiht er (nl. 
der Unnetr) die „Viertler'' L 

^ Nl. Potr, Subrahmanya und Gravastut. 

XXL 3* 

20* 1* Dann wird dieser (nl. der Unnetr) entweder vom Pratiprasthatr 
oder von einem anderen nicht geweihten Brahmane geweiht L 

^ Sutra 1 sollte lauten : anyo va brahmano *dTksitah, So hat es 
deutlich Talav. und vgl. Hir : anyo vadlksito brahmanah, Zu XXL 
2. 16 — 3. 1 ist zu bemerken, dass die Darstellung sich genau an 
SBr. XII. 1. 1. 1 — 10 anschliesst. Die Art und Reihenfolge dieser 
Diksa beruht auf dem Prinzip : na putah pavayet, SBr. 1. c. 10. 

2* Er (d. h. derjenige, der jedesmal die Weihe an einem anderen ver^ 
richtet) beendigt an jedem einzelnen die Handlungen, welche ein Ganzes 
bilden L 

^ a tantnbhavat es soil also an jedem hintereinander das Scheren 
und das Kiirzen der Nagel verrichtet werden, nicht erst an alien das 
Scheren, dann an alien das Kiirzen der Nagel. 

3* In dieser Reihenfolge ^ finden an ihnen alien die dem Opferveranstalter 
obhegenden Handlungen statt, welche . . . sind 

^Wie XXL 2. 16—20 angegeben. ^ as hedentet avibhavin ? 
Der Sinn scheint zu sein : „welche ein Ganzes ausmachen'' (?). Ist 
vielleicht ye ke ca vibhavinah zu lesen : „bei welchen dies mbglich 
isF'? vgl. yani vibhavanti 1. 25. 2 und Katy. XII. 1. 12. 

4* Nach einer Trennung durch* Einschiebung verschiedener Rsige^ 
schlechter, soli, nach einer Ansicht, die Aufzahlung der Rsivorfahren 
derjenigen, die einem und demselben Gotra angehbren, (jede an ihrcm 
Orte) wiederkehren ; nach einer anderen Ansicht soUen, bei Trennung 
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durdh. Einschiebung, die Rsivorfahren aller derjenigen, die einem Ge- 
schlechte angehbuen, nur einmal aufgezahlt werden K 

^ Es handelt sich um den bei jeder Isti (beim Dvadasaha zuerst 
bei dcr Diksamyesti) stattflndenden Pravara (vgL IL 16. 5—11), 
Es verrichtet ja nur der Adhvaryu das Opfer, an welchem auch 
alle anderen beteiligt sind. Daher sollen auch ihre Vorfahren genannt 
werden. Ich bin nicht ganz sicher, den Sinn des schwierigen Satzes 
richtig getrofFen zu haben. Hir. lautet nur : anyagotravyavayat samana'- 
gotranam arseyanam abhyavartate. Ein Komm. zu Hir. (Ms. Haug 
334) gibt ein Beispiel : t/afha : vasisthetipravaram grhapatehkasyapeti 
tripravaram hotuh punar vasistheti brahmanah ; evam anyagotra^ 
vyavaye samanagotranam abhyasa itu Vgl. auch Baudh. XXIII. _9: 
163. 7, fgg., wo, wie es scheint, dasselbe gesagt wird was Ap. 
vorschreibt. 

5^ Die Diksa fallt, nach der Uberlieferung einiger, auf denselben Tag, 
nach der Uberlieferung anderer, findet sie an dem jedesmal in Betracht 
kommenden Tage statt k 

^Welcher der jedesmal in Betracht kommende Tag ist, lehrt S. 6. 

6^ „Wahrend einer zweitagigen Periode weihe er sich, wahrend einer 
dreitagigen Periode weihe er sich'' ^ u. s. w. so schreitet er fort bis zur 
zwolftagigen Periode. 

^ Diese Worte entstammen wohl irgend einem Brahmana. — Die 
Diksaperiode soil zwolf Tage dauern, XXL 4. 3, 

7* Wenn einer sich „hinzuweiht" \ so soli, nach A^marathya, alles, 
auch , die Diksaniya-isti mit-ein-begriffen, wiederholt werden. 

^ Bed. wahrs. : „Wenn, nachdem die Weihe der anderen schon 
volizogen ist, einer noch hinzukommt", z. B. als dreizehnter (XXL 1. 12), 

8> Nach Alekhana dagegen, soli er, nachdem er seine Feuer zu denen 
des Grhapati hinzugelegt hat, die Weihe seiner eignen Person unternehmen 
und die Spenden sollen durchlaufender Ritus sein k 

^ Die Spenden sollen in diesem Falle nicht nochmals besonders 
verrichtet werden (?). 

9. Wenn der richtige Zeitpunkt zur Weihung der Gattinnen der 
Beteiligten gekommen ist L weihen sie die Gattinnen. 

^ Vgl. X. 9. 5 fgg. Die Patnis werden also nicht jede nach ihrem 
Gemahl, sondem zusammen geweiht. 

10 . Die Reihenfolge, in welcher an diesen die Weihehandlungen volL 
zogen werden, ist durch die Reihenfolge der Opfemden bei der Weihung 
erklart L 

WgL XXL 2. 16-20. 

11. Die Geweihten fassen (am Ende des letzten Diksatages)^ den 
Adhvaryu von hinten an, die Gattinnen fassen die Geweihten (mann- 
lichen Beteiligten) an. 

^ Also vor der Handlung C. H. § 23. 
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12> Dann bringt er, wahrend alle ihn von hinten angefasst halten» 
im Garhapatya eine Schmalzspende dar mit dem Verse ; „ Wegziehen soli 
der Tod, das Nicht- (vor der Zeit) Sterben soil zu uns kommen. Vaivasvata 
soil uns Sicherheit erteilen, Wie das Blatt von einem Baum fallt, so soil 
Wohlfahrt uns zufallen. Es soil uns der Herr der Saci begleiten, svaha'' k 
'TBr. IIL 7. 4. 


XXL 4. 

13* Ohne die Gattinnen opfert er Spenden in die beiden anderen Feuer, 

L und zwar in den Daksinagni mit dem Verse : „Zieh weg, o 
Tod, und nimm dir einen andern Weg, der dein eigner ist und der 
getrennt ist von dem Weg der Gotter. Zu dir, der du Augen und Ohren 
hast, rede ich : schade nicht unserer Nachkommenschaft, noch auch 
unsern Mannern'' K 
^ TBr, L c. 5, 

2^ In den Ahavaniya mit dem Verse : „Hier sind wir zum schonsten 
Aufenthaltsorte angelangt, der reich an Kiihen, an Schatzen, an Rossen 
ist ; wie das Blatt vom Baume fallt, so soil Wohlfahrt uns zufallen. Es 
soil uns der Herr der Sad begleiten, svaha"' K 
^ TBr, L c. 

3> Zwolf Tage dauert die Diksa k 
1 VgL TS. VIL 2. 10. 3. 

4^ Sie senden keine Leute auf Erwerb aus ^ bei einer als Sattra be-* 
gangenen zwolftagigen .Feier. 

WgL X. 18. 5. 

5* Nachdem er die Eingangsisti verrichtet hat ^ den Soma gekauft ^ 
und eingewickelt hat legt er soviel Soma hin wie fiir die zwolftagige 
Kelterung hinreichend ist. 

Wgl. X. 25. 1 fgg. ^ Vgl X. 27. 10. Wgl. X. 24. 14. 

6* Die Kuh, fiir welche der Soma gekauft wird, ist wie bei der 
SodaSinfeier ^ 

1 VgL X. 22. 6. 

7* W^rend der Upasadtage sagt er bei der zwolftagigen Somafeier 
die Sambharaformeln her L 

^ VgL Bern. 2 zu X. 3. 5, 6. 

8* Nach einigen lasst er den Opferveranstalter diese Formeln hersagen. 

9* Es gibt hierbei zwolf Upasadtage L 
' VgL TS. VIL 2. 10. 3. 

10* Jedesmal bringt er wahrend der Upasadtage die Spende dar mit 
je einem der drei Upasadspriiche L 
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^ Die ersten vicr Tage mit der XL 3. 12, die folgenden drei mit 
der XL 4* 5a» die letzten vier Tage mit der L c. 5b erwahnten 
FormeL 

IL Den Upasads gemass verrichtet er die Schichtung des Hochaltars L 
1 VgL XVL 35, 8, 

12, 13+ Der Aufbau jeder Schicht erstreckt sich auf zwei Upasadtage, 
die letzte (fiinfte) Schicht auf vier Tage L 
' VgL XVL 35, 9, 

14* Das Geniessen der Fastenmilch an den Upasadtagen flndet so 
statt, dass man die ersten drei Tage die Milch aus vier, die dann 
folgenden drei Tage die aus drei, die dann folgenden drei Tage die 
aus zwei, die letzten drei Tage die aus einer Zitze gemolkene Milch 
geniesst, 

15* Wer unter ihnen die Fastenmilch aufzufiillen (d, h* zu mehren) 
wiinscht, der giesse sich einen Sruva voll saurer Milch hinzu, giesse dann 
aber nicht mehr zu L 

^ Aus einem Brahmana ? Ich finde Ahnhehes nur bei Hir,_: bhuyo 
vratam icchan dadhna ekastuvam abhyunnayeta (vgl. TA, IL 8 
am Ende), 

16* Das Sadas hat einundzwanzig Dacher L 
iVgL XL 10, 3, 

17* Die Pressungsbretter sind aneinander befestigt L 
WgL XL 13, 2, 

18* Der Ritus des Upavasathatages ist der normale, 

XXL 5* 

L 2* Am folgenden Tage beginnt ein J^otistoma, und zwar eine 
dem Agni vai^vanara geweihte ^ einleitende iibernachtige Somafeier 

^ Beruht auf Jaim, br. III, 8 : dasahenavaiprajapatih prajaasrjata; 
ta asya srsta visactr viparaupyanta ; sa etau vaisvanarav atiratrav 
apasyat (vgl, unten, XXL 13, 1) , , , yad visvam bhutam avarayata, tad 
vaisvanatayov vaisvanaratvam, ^ Garbe's Sutra 1 und 2 bilden 
einen Satz, 

3* Alles geht vor sich wie im normalen Paradigma bis zum Her- 
abnehmen (des Soma aus dem Karren auf die Presssteine) L 
1 Also bis XII, 3, 13, 

4t 5* So viel Soma wie er fiir einen Tag hinreichend erachtet, 
wickelt er in ein anderes Kleid und legt, nachdem er den Rest wieder 
in das urspriingliche Kleid eingewickelt hat, diesen (zur Kelterung fiir 
diesen Tag bestimmten Soma) auf die Presssteine hin L 

^ Nach dem Ritual von XIL 3, 13, Garbe’s Sutra 4 und 5 bilden 
einen Satz, 
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6* a* Dies geschieht Tag fiir Tag, 

6. b. Durchlaufender Ritus ' sind die Anschirrung und Losschirrung 
dcs Agni 

^ D, h, diese Handlungen sind nur einmal zu verrichten (?), ^ Ygj^ 

XVIL 23, 1 und 10. — Garbe’s Sutra 6 enthalt zwei Satze, 

7. Am ersten Tage findet die Anschirrung. am letzten die Losschirrung 
statt. 

8. Nach der Uberlieferung einiger findet die Anschirrung und die 
Losschirrung Tag fiir Tag statt h 

^ So wollen es die Vajasaneyins (§Br. IX. 4. 4. 15). 

9^ Zum Zeitpunkt der Schenkung der Daksinas ^ schenkt er (nl, 
der Opferveranstalter. der Grhapati), wenn die zwolftagige Feier als 
Ahlna verrichtet wird. Tag fiir Tag zwolfhundert (Kiihe). 

Wgl XIIL 5. 1, 

lO^ Wenn sie aber als Sattra begangen wird, so gehen die Opferer. 
nachdem sie die beiden Daksinaspenden ^ dargebracht haben, in nbrdlicher 
Richtung, auf dem Pfade der Daksinas hiniiber. ihre Antilopenfelle 
schiittelnd indem sie die Formel fliistern : ,,Hier bringe ich mich selbst 
als Daksina. um schonen Ruhm. um den Himmelsraum zu erwerben"' 

Wgl, XIIL 5. 7, 2 VgL XIIL 6. 8. WgL XIIL 5. 11, ^Nach 
Kaus, br. XV. 1 ; Man. 5rs. und Hir. stehen dem Kaus. br. etwas 
naher (amrtatvaya), 

IL Dies. geschieht Tag fiir Tag. 

12* Am letzten Tagen losen sie ihren Bund L 
^ Vgl. XIIL 18. 2. 

13^ und werfen ihre Antilopenhorner fort^. 

1 Vgl, XIIL 7. 16. 

IL Jedesmal sch5pft er am vorhergehenden Tage das iibernachtige 
Wasser ^ fiir den nachtsfolgenden Tag zur Zeit ^des Yajnayajniyastoma^ 
Wgl. C. H. § 125. 2 Nach Man. 5rs. ..vor\ ^ Vgl. C. H. § 241. 

15* Wahrend noch die iibernachtige Feier im Gauge ist. erteilt er 
(nl. der Adhvaryu) die verschiedenen Anweisimgen inbezug auf die 
Milcharten ^ des folgenden Tages. 

^ Vgl, XL 21. 8. 


XXL 6* 


16, L Wenn er den Maitravaruna sagen hort ^ : ..Sage dem Indra 
imd Agni, den Allgottem, den somaartigen somatrinkenden Brahmancn 
die auf Morgen fallende Kelterung, den Soma, an. Subrahmanya, rufe die 
Subrahmanya heran*', so tritt der Agnldhra in das Agnidhra^elt hinein, 
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und erlasst die Auiforderung : ,Jch sage dem ladra und Agni, den AIL 
gdttern, den somaartigen somatrinkenden Brahmanen die auf morgen 
fallende Kelterung, den Soma, an* Subrahmanya, rufe die Subrahmanya 
heran'\ 

^ Die Handlung flndet nach Talav, unmittelbar nach der Dar- 
bringung des Hariyojanaschoppens (C. H. § 248) statt* -- Dass der 
Maitravaruna diese Aufforderung sagt, finde ich nur noch in Hir* 
und Man* Dass der Agnidhra diesen Sampraisa redet, wird nur in 
Sankh* (und Hir.) angetrofiFen* Nirgends lautet er ganz so wie in 
Ap* (Hir* hat noch : brahman vacarn yaccha, wie Man., Safikh. 
und Asv.)* 

2^ Nach Asmarathya sage er: „.** die auf morgen fallende Kelterung”, 
nach Alekhana: „ * * * die auf heute fallende Kelterung"'. 

3^ Nachher (d. h* an den folgenden Tagen) sage er nur : „ * . . die auf 
morgen fallende Kelterung*' k 

^ Ahnliches beim Anrufen der Subrahmanya, Laty. I. 3* 1 —2, 4. 
13, 15* 

4^ Der Tag schliesst mit dem Patnisamyajaopfer ^ ab. 

^ C* H* § 252* Das Schlussbad fallt also aus ; dies findet nur am 
letzten Tage statt; vgl. Bern* zu XX* 10* 3* 

5* Wenn der Tag zu Ende gefiihrt ist, lasst der Brahman die Stimme 
frei k 

^ Vgl* Bern, zu Sutra 1* 

6^ Man bringt den Gattinnen das Wasser k 

^ Das Pannejanawasser (C* H* § 115, k), das im Verlauf jedes 
Tages von den Gattinnen ausgegossen wird (C* H* § 241* d)* Nach 
dem Komm* zu Hir* aber ist das Wasser panartham. 

7* Man geht (in den Wald) um Brennholz herbeizuholen k 

' Vgl* §Br. IV* 6* 9. 7 am Ende. 

8^ Nach der Riickkehr legt man es in das Ahavaniyafeuer* 

9* So verfahrt man Tag fiir Tag* 

10^ Darauf unternimmt man einen Agnistoma mit neunversigen Stotras, 
dessen erstes Prsthastotra auf dem Rathantara gesungen wird k 

^ Das stimmt alles mit den Angaben des Pane* br, iiberein* Fiir 
die dabei zu singenden Samans vgl* Arseyakalpa, Anhang 4. a ; die 
Rezitationen der Hotrakas (A^v* VII* 2* 4, 8, Sankh* XII) sind : 
a no mitravaruna^ a yahi susuma, indragni agatam ; kaya nas citrah, 
tarn vo dasmam, tarobhir vah. 

!!♦ Durch das Gerausch eines Streitwagens treibt er das Stotra fiir 
Mahendra herbei k 

^ Beruht auf Pane, br* VII* 8* 9 (vgl* Laty. Ill* 5* 1) und Jaim. 
br. I. 142 (Jaim. br. in Auswahl nk 37), III* 118: tasmad rathanta^' 
rasya stotre rathaghosam kmvantu — Das Mahendrastotra ist das 
1. Prsthastotra. 

Verh. Afd. Letterkunde (Nieuwc Recks) Dl, XXVI* 
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12* Das Gerausch ersetzt den Spruch ^ 

^ Nl den XIL 17, 9 mitgeteilten. 

13* Am folgenden Tage unternimmt man eine Ukthyafeier mit fiinL 
zehnversigen Stotras, dessen erstes Prsthastotra auf dem Brhatsaman 
gesungen wird k 

^ VgL Arseyakalpa, Anhang 4, b, — Die Rezitationen der Hotrakas 
umfassen : mitvam vayam, indram id gathinah, indre agna namah ; 
abhi pra vah, ivam id a hyo natah ; pra vo vajah, esa hy asi 
vtrayuh, indtam visva avTvrdhan, 

14* Mit Paukengerausch treibt er das Stotra des Mahendra herbei I 
^ VgL Pane* br. VIL 8, 10 (Laty, III, 5. 2). Jaim, br, 1, c, und 
III, 118 : tat patjanyasya ghoso 'nvasrjyata, tasmad brhata stotre 
dundubhm udvadayantL 

15* Wenn (zufalligerweise) sich in diesem Augeublick der Donner 
horen lasst, so soil dieses Gerausch die Formel ersetzen L 

^ Weil ja eigentlich (vgl, die unter Sutra 14 zitierten Stellen) das 
Paukengerausch das des Donners ersetzt. 

16 * Am folgenden Tage unternimmt man eine Ukthyafeier mit sieb^ 
zehnversigen Stotras, dessen erstes Prsthastotra auf dem Vairupasaman 
gesimgen wird L 

^ Vgl, Arseyakalpa, Anhang 4. c. Die Rezitationen der Hotrakas 
sind : mitvam have, indrena sam hi, iya.m vam asya ; vayam gha 
tva, taranir it, pra mandisthaya, tarn te madarn, studhi havatn tirascya, 

17 . Statt mit den zwei Grasern ^ treibt er das Stotra fiir Mahendra 
mit dem Winde herbei 

^ Vgl, XIL 17, 9. ^ Dies wird im Folgenden erlautert. — Die 
Vorschrift nach Pane, br, VII, 8, 10^ (Laty. Ill, 5, 3), Jaim. br, 1, c, 
und III, 118: vaivupam trtiye 'hann asvjyata, tad gtamaghoso 
asfjyata; tasmad vairupasya stotre gramaghosarn kurvantu 

18 , 19 . 1st das Stotra herbeigetrieben. aber noch nicht dessen Prasta^ 
vateil abgesungen. dann befachelt sich der Udgatr mit dem Winde 
(seines Gewandes), 


XXL 7 * 

1* Am folgenden Tage unternimmt man einen einundzwanzigversigen 
SodaiSin, dessen erstes Prsthastotra auf dem Vairajasaman gesungen wird L 
^Vgl, Arseyakalpa, Anhang 4, d, Reziationen der Hotrakas : ay am 
vam mitravaruna, indro dadhtcah, ta huve yayor idam ; visvah prtanah, 
yo raja ; agnim vo vrdhantam, vayam u tvam, imam indra sutarn piba. 

2* Dieser Tag ist mit Nyunkha zu machen L 

^ Vgl, Ait, br, V, 3, 4, Die Hotrpriester miissen bei ihrer 
Rezitation nach den von Asv, VII, 11, Sankh, X, 5 gegebenen 
Vorschriften die Vokale durch den o4aut ersetzen, Hir, : haviskrtE'- 
srutapratyasrutesu * pratigare nyuhkhayati. Das Nyunkhamachen be- 
zieht sich hier also auf den Adhvaryu, 
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3. Statt mit den zwei Darbhagrasern treibt er das Stotra fiir Mahendra 
mit dem Feuerbohrer herbei ^ 

^ VgL Sutra 4 und 5* Die Vorschrift beruht auf Pane. br. VIL 

8. 11 (vgl Laty. III. 5. 5^]0). Jaim. br. 1. c. und III. 118: tad 
agner ghoso *nvasrjyata ; tasmad vaitajasya stotve 'gnim manthanti. 

4t 5. 1st das Stotra herbeigetrieben, aber dessen Prastava noch nicht 
gehalten, dann bedeckt er den rechten Schenkel des Udgatr mit Avaka^ 
pflanzen (Blyxa octandra, eine Wasserpflanze) ; und er (nl. der Udgatr) 
bohrt iiber seinem Schenkel Feuer mit dem Feuerbohrer ^ 

^Vgl. Pane. br. XII. 10. 12 und Jaim. br. III. 70: agnim man^ 
thanti . . . himkrtyaprastutya manthanti . . . udgatur man manthanti, 
prastotrpratihartarau dharayatah . . . ; daksina man manthanti . . . ; 
sakale *dhi manthanti . . . ; avakasv adhi manthanti. 

6. Wenn das Feuer hervorgetreten ist, macht der Udgatr den Himlaut^ 
iiber demselben und liberreicht es dem Prastotr, dieser iiberreicht es dem 
Adhvaryu K 

^ Beruht hauptsachlich auf Pane. br. 1. c. 

7. Nachdem der Adhvaryu dieses Feuer nbrdlich um die Dhisniyaherde 
herum getragen hat, wirft er es in den Ahavaniya und opfert mit dem 
Virajverse: „Entzundet, o Agni . . . (u.s.w. wie V. 17. 5) . . . die Nahrung'’ 
eine Schmalzspende dariiber ^ 

^ Erweitert aus Pane. br. XII. 10. 16, 19. 

8. Am folgenden Tage untemimmt man eine siebenundzwanzigversige 
Ukthyafeier, deren erstes Prsthastotra auf den Sakvariversen (d. h. den 
Mahanamnis) gesungen wird ^ 

^ Vgl. Arseyakalpa, Anhang 4. c. ^ Rezitationen der Hotrakas : 
purutuna cit uttisthann ojasa saha, indtagni yuvam ime; indro 
madaya, svador ittha ; a te agna idhimahi, indray a sama gayata, 
asavi soma indra te. 

9. Statt mit den zwei Darbhagrasern treibt er das Stotra fiir Mahendra 
mit Wasser herbei, in welches man Avakapflanzen hineingelegt hat ^ 

^ Beruht auf Pane. br. VII. 8. 12 (Laty. III. 5. 13 fgg.), Jaim. 
br. Auswahl § 184 und III. 178: tad apam ghoso ^nvasjyyata; 
tasmac chakvavasya stotve 'pa upanidhaya stuvantL 

10. IL 1st das Stotra herbeigetrieben, aber dessen Prastava noch nicht 
ganz abgehalten, dann gehen (d. h. fiihrt man) ^ drei Kiihe m i t einem 
Stiere vor dem Sadas und hinter dem Agnidhrazelt in nordlicher Richtung 
den Pfad der Daksinas ^ entlang 

^Hat man vielleicht atinayanti statt atiyantixnlesenl Wgl.XIII. 
6. 8. ^ Diese Vorschrift (nur noch in Hir.) ist aus alteren Quellen 

nicht zu belegen. Die Absicht ist nicht einleuchtend. 

12. Am folgenden Tage untemimmt man eine dreiunddreissigversige 
Ukthyafeier, deren erstes Prsthastotra auf den Revativersen gesungen 
wird L 
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^ VgL Arseyakalpa, Anhang 4. f (Pane. br. XIII. 10. 4). Rezitati- 
onen der Hotrakas : ptati vam sura udite, bhinddhi visvah, yajhasya 
hi sthah ; surupakrtnum, ubhe yad indra ; ague tvam nah, ima nu 
kam, pra va indray a, 

13^ Dieser Tag ist mit Nyunkha verbunden ^ 

1 Vgl. Bern, zu XXL 7, 2. 

14^ Der Adhvaryu sagt von selbst den Opfervers zu der Jahreszeit- 
spende, ebenso der Grhapati L 

^ Im Gegensatz zum normalen Ritus (vgL XIL 27. 6, 7, C.H. pag. 
228), nach welchem der Adhvaryu und der Grhapati den Hotr 
auiEFordern die Yajya zu sagen. — Die Vorschrift beruht auf Ait. 
br. V. 9. 2. 

15^ Sobald (namlich) der Adhvaryu die Worte vernimmt : ,Jhr beiden 
Adhvaryus, saget den Opfervers her', „du Grhapati, sage den Opfervers 
her", begibt sich der Adhvaryu in das Havirdhanazelt hinein und sagt 
als Yajya entweder den durch den Praisa eingeleiteten Vers oder den 
durch den Vers eingeleiteten Praisa her : 

16> (der Vers lautet :) „Ihr beiden Alvins, trinket den gekelterten Saft, 
ihr, deren Feuer entfacht ist, ihr,‘ die ihr lichte Herrschaft besitzet, zur 
richtigen Zeit (rtuna) das Opfer heranfiihrend". (Der Praisa lautet) : 
„Trinket beide zur richtigen Zeit (rtuna) den Soma, vau§at !" h So, wenn 
die zwolftagige Feier nicht mit verschobenen Metren begangen wird 

^ Der Vers ist, mit einer geringen Abweichung (sufam statt madam) 
von RS. 1. 15. 11 : TBr. IL 7. 12. 1. Hir. hat wie RS. ^Zu Sutra 
15 und 16 vgl, XII. 27, 6 und C. H. § 228. Wie es der Grhapati 
machen soil, wird nicht angegeben, da sich dies von selbst ergibt 
(vgl. Baudh. XVI. 5:251. 1). Wgl. XXL 14. 5. 

17, Wenn aber die Feier mit verschobenen Metren verrichtet 

wird, (dann ist der Vers): „Schirrt euch an den hergewendeten, schnellen, 
mannerfahrenden Wagen: hier ist euer Platz zum Anspannen. Vermischet 
die Opfergaben mit Siissem, 'denn ihr sollt hierher kommen und den 
Soma trinken, ihr rasche Rosse besitzenden (Alvins)" ^ (und der Praisa) : 
^Trinket beide zur richtigen Zeit den Soma, vausat !" 

^ RS. IL 37. 5, auch von Baudh., Man., Hir. und Katy. zu diesem 
Zweek vorgeschrieben. — Garbe's Satztrennung ist irrig. 

XXL 8. 

17. b, L 2. Hat man vom Ritual dieses Tages die Handlung mit 
dem Marutvatiyaschoppen zu ende gefiihrt, aber noch nicht den Schoppen 
fiir Mahendra geschopft, -dann spannt der Pratiprasthatr nordlich von 
der Agmdhrahiitte eine Schnur in nordlicher Richtung aus, und bindet 
daran die K^ber an. 

3. Siidlich von der Marjaliyahiitte halt man die Mutterkiihe dieser 
Kalber eingesperrt. 
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4^ Statt mit den Darbhagrasern treibt er das Stotra fur Mahendra 
mit Wasser herbei, in welches Durvagras hineingelegt ist h 

^ So auch Hir„ vgL Laty* IIL 6. 7, 

5, 6* Ist das Stotra herbeigetrieben, aber der Prastava noch nicht 
ganz abgehalten, dann lasst man die Kalber mit den Mutterkiihen zusammen, 
so dass sie einander zubloken h 

^ Das in Sutra 1—6 Gesagte ist aus den Brahmanas des Samaveda 
erweitert (Pane* br» VIL 8, 13, vgL Laty. IIL 6, 1, Jaim. br. in 
Auswahl § 187 und IIL 118; tasmad raivatasya stotre pasughosam 
kurvanti ; vatsan matrbhih samvasayanti). 

7* Diese Kiihe fiihrt man vor dem Sadas und hinter der Agnldhrahiitte 
in nordlicher Richtung auf dem Pfade der Daksinas voriiber L 

iVgl XXL 7. 11 und Laty. IIL 6. 2. - Meine W. Z. X M. 
XXIL S* 70 liber vitsayanti gemachte Bemerkung halte ich, daauch 
die Kanvarezension des SBr. mehrere von vich hergeleiteten Formen 
aufweist, nicht mehr aufrecht. — Der Komm, zu Hir. erklart ativitsanti : 
vedim atikramya vitsanti utsrjantL 

8^ Damit ist die Darstellung der sechstagigen Periode, welche den 
Namen Prsthya ^ tragt, abgeschlossen, 

^ D* h. wohl : „deren erstes Prsthastotra Tag fiir Tag auf den 
heiligsten und meist angesehenen Samans gesungen wird". 

9* Nach deren Beendigung geniessen sie Schmalz oder Honig L 
^ Nach Pa^c* br. XIIL 12. 15. 

10^ t^Wie man den Schulterteil eines (Zugochsen), der (eine Last) ge- 
fahren hat, beschmiert, so ist dies", so wird in der heiligen Uberlieferung 
gelehrt L 

^ Nl. Pane. br. 1. c. Die Beteiligten kraftigen sich dadurch gewis- 
sermassen fiir die Opfer der letzten Tage. 

IL Dann unternimmt man die drei Chandomatage ^ hintereinander, als 
vierundzwanzig-, vierundvierzig-, achtundvierzigversige Ukthyafeiern. 

' So heissen der 7., 8. und 9. Tag des Da^aratra (im Dvada^aha 
Sind es, da hier der Eingangstag vorangeht, der 8., 9. und 10.). — Vgl. 
Arseyakalpa, Anhang 4g, 4h, 4i. 

12^ Die erste hat das Rathantara, die zweite das Rathantara und 
Brhat, die dritte das Brhat (als erstes Prsthastotra) L 

^ Anders die Kauthumas ; brhat, rathantara, brhat. 

XXL 9. 

L Dann unternimmt man den (Ritus des) zehnten Tag(es), an welchem 
keine Berichtigung (oder ^Zurechtweisung) stattfinden darf. Der Tag ist 
eine vierundzwanzigversige Agnistomafeier, deren erstes Prsthastotra auf 
dem Rathantara gesungen wird. 
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2* An diesem Tage weist keiner von den Beteiligten einen anderen 
Mitbeteiligten zurecht, wenn er (in bezug auf eine Handlung, auf die 
Verwendung eines Verses, eines Gesanges oder einer Opferformel) einen 
Verstoss begangen hat. 

Die Zuschauer, welche sich draussen (d. h, ausserhalb des Sadas) 
befinden, die sollen die Berichtigung anbringen. 

4* Wenn es hier keinen gibt (der dies zu tun vermag oder geneigt 
ist), so soli Berichtigung innerhalb des Sadas stattflnden, 

5* Wenn es hier keinen gibt, so soli die Berichtigung vom Grhapati 
gemacht werden, 

6^ „Es muss aber die Berichtigung stattfinden'', so heisst es schliesslich 
in der heiligen Uberlieferung h 

^ Die Sutras 2^6 stammen alle aus TS. VIL 3. 1 (in Ap. sollten 
Sutra 2 und 3 lauten : ^pahataya vyaha \ 2\ te ye bahya u. s* w.), 
wo an erster Stelle das Verbot der Berichtigung gemacht wird, 
spater aber dieses Verbot gemildert und unter gewissen Bedingungen 
die Berichtigung zugelassen wird. Ahnliche Vorschriften (Pane. br. 
IV. 8. 8 (yad vyahut ati tad recayanti), XV. 7. 3— 4, Jaim. br. III. 
302, Kaus. br. XXVII. 1, A^v. VIII. 12. 10^ H, Sankh. X. 12. 5, 
Baudh. XVI. 6. An diesem Tage soli, nach Pane. br. XV. 7. 3, 
keine Berichtigung eines Fehlers stattfinden, weil man diesen Tag 
dem Prajapati als Nahrung zuriistet, und es nicht passend ware, 
dabei einen Tadel verlauten zu lassen. 

7* „Vermittelst eines Anustubhverses sagt er (den begangenen Fehler) 
an'', so wird in der heiligen Uberlieferung gelehrt h 

^ Die Brahmanaquelle ist unbekannt. Die Erlauterung hierzu gibt 
das nachstfolgende Sutra. 

8, 9+ a* Nachdem er einen Anustubhvers gesagt hat h sage er (nl. 
derjenige, dcr -die Berichtigung macht) denjenigen Teil (des Verses, des 
Gesanges oder der Formel) her, gegen welchen jener (der andere) ver- 
stossen hatte. 

' D. h. er kiindige den Verstoss in einer von ihm selbst gedich- 
teten Anustubh an. Talav. gibt dafiir z. B. an ; tdam tvaya vinasitam : 
„das da hast du verdorben". Dieser zehnte Tag ist nl. ein Anustubh- 
tag, vgl. Pane. br. XV. 7* 1. Ich meine, dass der erste Teil von 
Garbe's Sutra 9 noch mit Sutra 8 zusammen gehort, 

9^ Oder er mache den (betrefFcnden Passus) zu einem Anustubh- 
verse h 

^ Ich lese : anustubham va tat statt anustabha va etaU vgl. Hir. : 
api va tenaiva sahanustubharn sampadayet und Pane. br. XV. 7. 5, 
welche Stelle wohl die Quelle unserer Vorschrift ist. Dies geschieht, 
nach Laty, III. 7. 6 — 1 und Drahy* IX. 3. 19^ — ^21, indem er, wenn 
der Vers langer als eine Anustubh ist, soviele Silben fortlasst, bis 
cr zur Anu§tubh wird, oder, wenn er kiirzer ist, die benotigte Silben- 
anzahl hinzufiigt. 
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10. An diesem Tage bringt man zweierlei Scheite herbei: die stan^ 
digen ^ und solche von Udumbaraholz. 

^VgL XXL 6, 7* Diese Handlung scheint also den Abschluss des 
cigentlichen Sutyatages zu bezeichnen, vgl Baudh. XVL 7, Anf. 

11. Die standigen legt man in das Ahavaniyafeuer L 
1 Vgl XXL 6, 8* 

12. Die Udumbarascheite legt man nordlich vom Ahavaniyafeuer in 
dessen Nahe nieder L 

^ Behufs der Handlung von XXL 12. 10. Die Quelle dieser Vor- 
schrift diirfte SBr. IV. 6. 9. 25 sein. 

13. 14. a. Jetzt bringt er (nl. der Adhvaryu), wahrend die anderen 
ihn von hinten angefasst halten, im Garhapatyafeuer zwei Schmalzspenden 
dar mit dem folgenden Verse und der folgenden Formel: ,Jene (Gewas- 
ser), welche bei der Sonne sind. oder mit welchen die Sonne zusammen 
ist, die sollen unser Opfer fordern. Hier ist Lust, hier Ergotzung, hier 
Ruhe; hier ergotzet euch, hier ist Ergotzung fiir euch; svaha ! (1). Zur 
Mutterkuh . . . (u. s. w. wie XIII. 19. 5)... Kraft und Nahrung in uns; 
svaha ! (2)'' ^). 

^ Garbe's Sutraeinteilung ist irrig, wie u. a. aus Hir. hervorgeht. 
Das . Ganze ist Erweiterung von SBr. IV. 6. 9. 8—9, vgl. Ait. br. 
V. 22. 10, 15. 

14. b, 15. Dann begeben sie sich zum Ahavaniya hin und warten diesem 
Feuer mit dem in Aticchandasmetrum abgefassten Verse auf ^ : „Dieser 
hier ist tausend Menschen gleichstehend zum Anblicken, er ist der Ge- 
danke der Wcisen, das Licht, der Behalter. Der Falbe (d. h. die Sonne) 
hat die Morgenroten samtlich aufgeweckt, die fleckenlosen, zusammen- 
wohnenden, einmiitigen, mit Samen versehenen, im Stalle der Kuh"' 

^ Die ganze Vorschrift entstammt dem Pane. br. IV. 9. 1. ^ Der 

verdorbene (beinahe ganz so auch in Hir. lautende) und daher 
uniibersetzbare Vers steht dem Samaveda (Samh. 1. 458) naher als 
AV. (VII. 22. 1-2). 

XXL 10. 

1. Dann gehen alle hin um den fiir Prajapati bestimmten „Gedanken- 
schoppen'* ^ darzubringen. 

^ S. imten, Sutra 2. Ich finde diesen Graha in keinem Brahmana 
ausdriicklich erwahnt, aber, wo es, wie hier, ein Sastra imd Stotra 
gibt, da wird auch ein Graha vorausgesetzt. 

2. Wenn sie (in das Sadas) gegangen sind, schopft der Adhvaryu 
im Havirdhanazelte diesen Schoppen vermittelst des Gefasses des „stillen 
Schoppens** ^ mit der Formel: ^,Mit dieser Erde als Gefass, deren Saft 
der Ozean ist, schopfe ich dich dem Prajapati genehm'' \ 

^ Vgl. XIL 1. 7. ^Ich lese samudrarasaya statt samudramrasaya. 
Die Formel nur bei Ap. 
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3^ Nach der Ansicht einiger * soli er den Schoppen aus der freien 
Luft (akasa) schopfen, nach anderen soli er von dem zur dritten Kel- 
terung verwendeten Soma soviel aufbewahren, wie er fiir die Darbrin- 
gung eines Schoppens und fiir das Einfiillen einer Becherreihe hin- 
reichend erachtet. 

^ Es konnten die Manavas gemeint sein, in deren Sutra jedoch 
der Wortlaut ein anderer ist: manasam graham grhnatTmam patrarn 
krtva vayum somam, vgL Hir.: manograham grhnati yaiharupam 
akasat tartly asavanikad va somat 

4. Das Hersagen der Formel zum Herbeitreiben des Stotra, das 
Absingen des Prastava, des UdgTtha, und des Pratihara, das alles findet 
nur im Geiste statt k 

^ Die Vorschrift beruht auf TS* VIL 3. L 4 und TBr. IL 2* 6. 2,: 
Prajapati ist der Geist (manas): zur Erreichung des Prajapati; vgL 
auch Pane. br. IV. 9. 8—9, Ait. br. V. 23. 4. 

5. Im Geiste macht er bei den an die Schlangenkonigin gerichteten 
Versen ^ (die vom Hotr erst rezitiert und dann von den Sangern gesungen 
werden) den Respons, und zwar sechsmal, wenn der Hotr die Rezitation 
in Halbstrophen, neunmal, wenn er sie in Viertelversen ‘macht \ 

^ TS- I. 5. 3'. b— d (hier drei! vgl. Bern, zu V. 12. 1*^). ^ Die 
Verse sind ja in Gayatrimetrum. — Die Vorschrift beruht in der 
Hauptsache auf TS. VIL 3. 1. 3. 

6. Unmittelbar nach der Rezitation dieser Verse ^ sagt der Hotr die 
Vierhotrformeln ^ laut her 

^Vgl. Baudh. XVI. 7: 254. 11. ^tA. III. 2, aber, wie aus dem 
Plural hervorgeht, sind auch die anderen Hotrformeln gemeint. 
^ Beruht auf TBr. II. 2. 6. 3 u.s.w. 

7. Der Respons zur Zehnhotrformel lautet zur Vierhotrformel: 

zur Fiinfhotrformel : zur Sechshotrformel : zurSieben- 

hotrformel: „Es ist uns gelungen, o Hotr k 

^ Die Pratigaras zum Teil nach Ait* br. 

8. Im Geiste sind der Anruf und der Gegenruf k der Einladungsvers,’ 
der Vasat^ und der zweite Vasatruf zu machen 

^ Vgl. II. 15. 4 — 5. ^Zu der Spende von dem Schoppen. 

9. Im Geiste bringt er die Spende von dem Schoppen dar und den 
Rest in das Sadas, zum Geniessen. 

10. Die gegenseitige Einladung besteht darin» dass man einander bloss 
anblickt k 

^ Dieser Satz nur noch in Hir.* im M^. grs. lautet sie samiksanam 
upahavaK 

11+ Im Geiste geniessen sie den Rest des Schoppens. 
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12* ttSie halten einen Dialog iiber (die Art des) Brahman'', heisst es 
in der heiligen Uberlieferung ^ 

^ Namlich Pane. br. IV* 9* 12 (wo aber brahmodyam statt bra/i- 
mavadyam\ vgl* Ait. br. V* 25* 22, Kaus. br* XXVII. 4* 

13^ Nach einer AufFassung wird dies so' gemacht, dass man sich 
auf verschiedenen Sitzen (im Sadas) niederlassen imd dann eine Unter- 
redung ^ fiihren soil, nach einer anderen Auffassung sollen die vier 
Hauptpriester sich um den Grhapati hinsetzen und (die folgenden) Fragen 
an ihn richten. 

^ Nach Talavrndanivasin wird z.B* eine Erorterung iiber die Entste- 
hung des Weltalls gehalten {idam va agre naivakincanasTt). Diealten 
Liturgiker waren schon uneinig iiber die Art des Brahmodya, von 
Laty* III. 8* 7 — 9 (Drahy* IX* 4. 13—15) werden drei verschiedene 
Ansichten angefiihrt* Hir* kennt nur die zweite Alternative des Ap* 
— Die jetzt folgende Unterredung aus TBr. IL 3. 5* 1—3, vgl. 
besonders Asv* VIII* 13* 14* 

14. Ihn fragt der Adhvaryu : 


XXL IL 

L „Als die Zehnhotrs eine Opfersitzung abhielten, durch wen als 
Grhapati kamen sie da zum Gedeihen, durch wen erschufen sie die 
Geschopfe T* 

2* Die Antwort lautet: „ Durch Prajapati fiirwahr als Grhapati kamen 
sie zum Gedeihen, durch ihn erschufen sie die Geschopfe". 

3* Der Brahman fragt : „Als die Vierhotrs eine Opfersitzung abhielten, 
durch wen als Grhapati kamen sie da zum Gedeihen, durch wen erschufen 
sie die Krauter?" 


4* Die Antwort lautet: „ Durch Soma fiirwahr als Grhapati kamen 
sie zum Gedeihen, durch ihn erschufen sie die Krauter". 

5* Der Hotr fragt : ,, Als die Fiinfhotrs eine Opfersitzung abhielten, 
durch wen als Grhapati kamen sie da zum Gedeihen, durch wen stiessen 
sie die Asuras aus diesen Raumen, durch wen erbeuteten sie deren Kiihe ?" 

6* Die Antwort lautet: „ Durch Agni fiirwahr als Grhapati kamen 
sie zum Gedeihen, durch ihn stiessen sie die Asuras aus diesen Raumen 
fort, durch ihn erbeuteten sie deren Kiihe". 

7* Die Hotrakas fragen : „Als die Sechshotrs eine Opfersitzung ab- 
hielten, durch wen cJs Grhapati kamen sie da zum Gedeihen, durch wen 
ordneten sie die Jahreszeiten T* 

S* Die Antwort lautet: „ Durch Dhatr fiirwahr als Grhapati kamen 
sie zum Gedeihen, durch ihn ordneten sie die Jahreszeiten *. * 
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9^ Der Udgatr fragt : Als die Siebenhotrs eine Opfersitzung abhielten, 
dutch wen als Grhapati kamcn sie da zum Gcdeihen» dutch wen gelangten 
sie zum Himmel, dutch wen stellten sie die Kontinuitat zwischen diesen 
Raumen het T* 

10> Die Antwott lautet: ,, Dutch Aryaman fiitwaht als Gthapati kamen 
sie zum Gedeihen, dutch ihn gelangten sie zum Himmel dutch ihn stellten 
sie die Kontinuitat zwischen diesen Raumen het". 

IL Oder abet die Unterhaltung besteht bloss in dem stillschweigend 
dargebrachten Gedankenschoppen ^ 

^ Wen ich diesen Satz rich tig iibersetzt habe, so ist die Absicht» ' 
dass kein Btahmodya mehr zu halten ist, da es schon in dem 
Manasagtaha (XXL 10. 1^11) impliziett ist. Det Satz nut bei Ap. 

12. Oder sie besteht in den vom Hott hergesagten Vierhotrformeln ^ 

^ Dies ist auch die Ansicht des Gautama bei Laty. III. 8. 8. 

13* ,.Sie tadeln den Ptajapati", so witd in der heiligen Uberliefetung 
gelehrt ^ 

^ Namlich im Pane. bt. IV. 9. H. Dazu ist Dtahy. IX. 4. 16—18 
(nicht bei Laty.) zu vergleichen: ,,Sie tadeln den Ptajapati, nach 
einigen, dutch die Etwahnung seiner bosen Taten, die abet nicht 
in unserer Uberliefetung angetroffen witd; oder abet es kann die 
Etwahnung dieset bosen Taten hier geschehen nach der Uberliefe- 
rung der Adhyaryus oder der Bahvreas"; hier verweist der Komm. 
auf den von Ap. unter XXL 12. 1 erwahnten Satz, det einer Sruti 
entstammt (nach Sayana zu Pane. br. IV. 9. 14) und auf die Uber- 
lieferung det Bahvreas von dem Inzest des Ptajapati (Ait. br. III. 33. 1). 

XXL 12. 

1. Die Tadelung des Prajapati lautet: „Bose fiirwahr ist dieset Pra- 
japati, welcher die Btemsen und die Hotnissen etschuf, welchet die 
Diebe etschuf", 

2. Oder abet sie sagen die Spriiche her, die einen Tadel des Praja- 
pati enthalten, 

3 . Als solche erkennt man die folgenden ' an : „ Als Prajapati vor- 
mals die Waldet schuf und die Berge, und die Locher im Boden, das 
war nicht gut. Was gut ist, sende das mit zu. — Dass die Morgenrote 
mit der Finsternis verbunden, dass am Tage der Sonnenschein so furcht- 
bar stechend ^ ist, dass es zuviel Wasser, zuviel Hitze gibt, das ist ebenso 
deine Untat Prajapati 1 — Dass du die Diebe, Wolfe, Bremsen, Hotnissen, 
Boscwichter (erschaflFen hast) auch das ist dein Werk, abet es war 
falsch von dir. Diese Satzung witd von mit nicht gebilligt. — Beteiligt 
euch an Ptajapati, am zehnten Tage, an der Einsicht det Weisen, an 
dem Stiere unter den Leuten. Der, hohes Lob und treffliche Habe erhal- 
tend, lasst, gereinigt, das bose Geschick auf der Welt zuriick" 

^ Nur noch in Hir. vorhanden. ^ teksnistha kommt auch TBr. 1. 
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5. 3* 2 vor. ^ ? tatha tapte prajapateh, Hir. hat tatha tat te pra- 
japateh ; als urspriingliche Lesart vermute ich : tatha tat te prajapate, 
und das konnte auf den vorhergehenden Vers verweisen: na tad 
bhadram* ^ aghayavah ist entweder Nom. statt Akkus., oder es ist 
Impf. ohne Augment von aghayati; die Bedeutung dieses Zeitwortes 
passt hier aber nicht recht. ^ Der Vers ist ziemlich dunkel, er 
bezieht sich wahrscheinlich auf denjenigen, der den zehnten Tag 
in richtiger Gesinnung begeht* Ich vermute (am Schlusse): puto vi 
papmanam jahati loke. Hir. weicht ab : vipapma loke nidadhati 
devayum. 

4* a* Dann erwahlt er ^ (nL jeder der Beteiligten) sich ein auszuer- 
wahlendes Stuck (aus dem Besitze des Veranstalters des Opfers) mit den 
Worten: ,,Das und das soli uns zu eigen sein'\ wobei er statt: »,das 
und das*' die begehrte Sache angibt. 

^ Hir. (und vgl. Man. srs.: varams ca vrnate) hat^den Plural: 
vrnate und kamayantef vgl. Laty. III. 8. 10. Dass in Ap. der Sin- 
gular richtig ist, geht aus dem Mantra in Sutra 5 hervor. Die Quelle 
der Vorschrift ist Jaim. br. III. 306: te yam kamam kamayevams 
tarn dhyayeyuh, sa haitebhyah kamah samrdhyate, oder Kaus. br. 
XXVII. 7, Oder §Br. IV. 6. 9.* 23. 

4* bt 5. Ein Brahmane hat aber das Recht mehr als einen Wunsch 
zu aussern (daher) verordnet die heilige Uberlieferung (statt des Aus- 
drucks: „das und das soil uns zu eigen sein"') die Formel: „Bhuh, 
bhuvah, suvah. Mochte ich durch Nachkommen reich an Nachkom- 
men, durch Manner reich an Mannern, dutch Ansehen reich an Ansehen, 
durch Gedcihen reich an Gedeihen werden'' 

^ anekakama nach $Br. IV. 6. 9. 23. ^ Erweitert aus der Kanva- 

rezension der Vaj. Samh. Hir. ist etwas deutlicher als Ap.: atha 
varam vrnate *do no *stv iti yatkama bhavanti, apt va yad evaitad: 
bhut bhuvah . . . (etc. wie Ap.) . . . posair iti tena caisam sarve kama 
avavuddha bhavanti. Zum Sutra vgl. Kaus. br. I. c. 

6 , 7. a. Nachdem er die Vierhotrformel laut hergesagt, die beiden 
Tiiren (des Sadas und der ostlich orientierten Hiitte ^ ) verhiillt, und die 
Gattinnen (der Beteiligten) jede bei dem Dhisniya (ihres Gatten) hat 
Platz nehmen lassen, treibt er ihnen ^ (nl. den Beteiligten) die Stimme 
herbei^ mit der Formel: „Hier ist Festigkeit, hier eignes Halten, hier 
Verweilen, hier Aufenthalt'" 

^ So Kaus. br. XXVII. 5 am Ende. ^ Ich lese mit Hir. dthaibhyo 
statt athabhyo. ^ Die sie von nim ab bis zum Sonnenuntergang 
bezwingen sollen (d.h. sie sollen nicht laut reden), vgl. vacam apya^- 
yayan, §Br. IV. 6. 9. 21. ^ Dass die Formel zu Sutra 6 gehort, 

beweist u. a. Jaim. br. (das die Quelle fiir Ap. gewesen sein mag): 
vacam eva . . . atmasu yacchandha dhrtir iha svadhrtir mayi ramo 
mayi vamatir iti. 

7. b> Den feigenholzernen Pfeiler (im Sadas) mit den Armen umfas- 
send, ihn mit dem Bauche beriihrend, stehen sie, die Stimme einhal tend ^ 

^ SBr. 1. c.: ^sie sitzen, den Pfeiler anfassend*' (natiirlich um den 
Saft, die Nahrung des Udumbara sich anzueignen); TBr. II. 2. 6. 
4: vacant yacchanti. 



284 


Das zwolftagige Somaopfer 


XX* 12* 9* a 


8, 9* a* Wcnn die Sonne gerade iiber den Baumwipfeln steht, be- 
geben sie sich in ostlicher Richtung, einander von hinten angefasst haltend ^ 
(at^s dem Sadas) hinaus, (indem sie den Vers fliistern) : ^Ihr beiden, Indra 
und Parvata» ihr Vorkampfer, einen jeden der uns angreift, den schlaget, 
mit dem Donnerkeil den schlaget ! Es soli dem in der Feme Verborgenen 
gefallen das Versteck, das er zu erreichen suchte* Es soil, o Held, der 
Zerbrecher unserer Feinde von alien Seiten ringsum zerbrechen, von alien 
Sciten*' 

^ VgL SBr. IV. 6, 9. 22. ^ Die Verwendung dieses Verses in 

diesem Zusammenhang, nach SBr. 1. c. 14. 

9* b* Nachdem sie nordlich am Havirdhanazelte in ostlicher Richtung 
voriibergegangen sind, indem sie mit der rechten Hand die Matten oder 
Rohrgeflechte ^ (dieses Zeltes) (etwas) lockem sprechen sie laut ^ die fiinf 
Worte: ..Die Stimme! Die Stimme komme! Die Stimme komme heran ! 
Die Stimme komme ganzlich ! Zu mir komme die Stimme ! ^ Bhuh. bhuvah, 
suvah !" 

^ Vgl. XI. 8. 2. ^ iiber nisevamanah bin ich unsicher. Hir. (die 

Miinchener Hs.) hat tisthamana atyanti, wofur nisyamana atyanti 
zu vermuten ist (d.i. nihsyamana), 1st dies richtig, so konnte nisevamana 
fiir nihsevamana stehen. und ein Denom. von seva (vgl. XVIII. 5. 3) 
sein. Talav. umschreibt durch avalambamanah, Sieg schlagt vor: 
..indem sie beriihren (d. h. sich darauf stutzen)". ^ Wie ist dies zu 
begreifen. da noch immer das Vagyamana gilt ? ^ Die Formeln sind 

nur aus den Sutras zu belegen; die Handlung hauptsachlich nach 
SBr.. Ait. br, oder Kaus. br. ^ Nach SBr. IV. 6. 9. 24, Anfang. 

10* Indem sie sich die Nacht als den Tag denken ^ geben sie in dem 
Augenblick. wo die Sonne iiber den Baumwipfeln steht ^ mit (d. h. zu^ 
gleicherzeit mit) der Subrahmanyaformel die Stimme frei und legen die 
Scheite von Udambaraholz auf das Feuer 

^ Der Tag gehort dem Yajamana. die Nacht seinem Nebenbuhler. 
Er denke sich die Nacht unter der Gestalt des Tages. So eignet er 
sich dei Zeit seines Nebenbuhlers an. — Wenn er die Stimme am 
Tage freigabe. so wiirde er fiir seinen Nebenbuhler einen Teil des 
Tages iibrig lassen; wenn nachts. so wiirde er seinem Nebenbuhler 
die Nacht iibrig lassen. Er gibt die Stimme frei in dem Augenblick. 
wo die Sonne iiber den Baumwipfeln steht; so lasst er fiir seinen 
Nebenbuhler nur so viel (d. h. so wenig) Zeit iibrig bis zum Sonnen- 
unt^rgang. TBr. IL 2. 6. 4 (vgl. Ait. br, V. 24. 8^10). ^ Beruht 

auf SBr. IV. 6. 9. 25. Kaus. br. XXVII. 6. oder Jaim. br. III. 306. 
Ztim Heranrufen der Subrahmanya vgl. XI. 21. 8 (C. H. § 110). 
^Vgl. oben. XXL 9. 10—11; wie dort der Plural, so muss auch 
hier adadhati gelesen warden. Deutlich Talav. : samidha adadhati 
sarve yajamanah, 

11* Hier mit ist die Darstellung des zehnten Tages zu Ende gefiihrt. 

XXI* 13* 

1* Wie der einleitende Tag ^ (der zwolftagigen Somafeier). so ist der 
Schlusstag 



XXL 13. 9. 


Das zwolftagige Somaopfer 


285 


’ Vgl. XXI. 5. I-— 6. 9. ^ Der DvadaSaha besteht ja aus einer 

zehntagigen Somafeier, welche durch den Einleitungs- und den 
Schlusstag umfasst wird. 

2. Hier fallen aber diejenigen Handlungen fort, welche die Tage 
einer mehrtagigen Somafeier mit einander verketten. 

3. Diese Verkettungen Sind die Handlungen, die am vorhergehenden 
Tage behufs des nachstfolgenden Tages verrichtet werden 

' Wie z. B. das Herbeiholen des iibernachtigen Wassers (XXL 5. 
H, 15), vgl. Baudh. XVI. 2:247. 11. 

4. Wenn die zwolftagige Feier als cin Sattra begangen wird, so 
scheren sie, wenn der richtige Zeitpunkt zu dieser Handlung gekommen 
ist, sich das Haupthaar samt dem Haarzopf ab L 

' Beruht auf Pane. br. IV. 9. 22 (vgl. TS. VII. 4. 9). 

5. Nach Beendigung der Ausziehungsisti ' erwahlen sie (nl. die beim 
Dvadasaha beteiligt Gewesenen) sich andere Opferpriester und verrichten 
jeder gesondert eine Jyotistoma-agnistomafeier ^ mit tausend Daksinas, 
die die Prsthas beschwichtigen soli 

* Vgl. XIII. 25. 3—7. ^ D. h. eine mit dem Agnistomastotra 

abschliessende Feier, so wie sie in C. H. beschrieben ist. ^ Diese 
Bezeichnung (die Prsthas sind wohl die Prsthasamans der ersten 
sechs Tage der zehntagigen Periode) ist bis jetzt nur aus den Sutras 
belegt. Hier ist eigentlich die Darstellung des Dvadasaha beendigt. 


6. Jetzt die Anordnung der Schoppen. 

7. Am einleitenden Tage, am Schlusstage und am zehnten Tage (der 
zwolftagigen Feier) schopft er „die variierten” (prsni) ’ und die „Hauch- 
schoppen” abwechselnd mit den Formeln, welche fiir das Abmessen 
des Soma dienen. 

' Die mit den zehn Formeln TS. III. 3. 5. a— k zu schopfenden. 
2 Mit den Formeln TS. IV. 3. 2. a. Eine Andeutung uber den Zeit- 
punkt dieser Grahas gibt es in dem Brahmana nicht. 

8. Nachdem er die erste Formel, welche in dem zu grunde liegenden 
Opferparadigma fiir das Abmessen der Somastengel dientL hergesagt 
hat, misst er mit den zehn fur „die variierten” Schoppen geltenden 
Formeln, deren erste lautet: „Der Wind bist du, Hauch mit Namen” ^ 
die zehn Masse ab. 

>TS. I. 4. l.b, vgl. oben, XII. 9. 4. ^TS. III. 3. 5. a-k. 

9. Nachdem er die nachstfolgende beim normalen Paradigma geltende 
Formel zum Abmessen hergesagt hat misst er mit den zehn fiir „die 
Hauchschoppen” geltenden Formeln, deren erste lautet : ..Dieser vor der 
Schoppen” L zehnmal ab. 

‘ TS, IV. 3. 2. 
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10. In derselben Weise verflicht er die folgenden zum Abmessen be- 
stimmten Formeln ^ 

^ Also nach der 2* Formel beim gewohnlichen Abmessen {indraya 
tva vrtrature, TS. L 4. 1. b) kommen wieder die zehn TS. III. 3. 
5. a— k; dann kommt indraya tvabhimatighne (L L 4. b), darauf 
die zehn TS. IV. 3. 2, u.s.w. 

11. Jedesmal neun Somastengel und zehn Formeln k 

^ Dies ist mir nicht recht deutlich. 

12. 13. Oder aber er misst jedesmal nur mit neun (von den zehn 
Formeln) ab, die iibrig bleibenden sind fakultativ k 

^ Die letzten zehnzahligen Formeln konnen beliebig statt einer der 
vorhergehenden verwendet warden. 

14^16. Oder aber er sage jedesmal erst eine Formel des zu grunde 
liegenden Paradigmas her, dann zwei der „variierten'' und werfe mit der 
Hauchformel hin; dann sage er wieder eine Formel der „Hauchspenden'', 
dann eine Messformel, und werfe mit zwei der „variierten'' hin; dann 
sage er zwei der „variierten’' und eine Hauchformel, und werfe mit der 
Messformel hin. 

17. In derselben Weise finden die zwei nachstfolgenden Runden statt. 

18. Wie die erste, so die vierte; wie die zweite, so die fiinfte. 

19. Er ergreift jedesmal neun Stengel k 

^ Wie man sich den Vorgang nach Sutra 14— 19 vorzustellen hat, 
ist mir nicht klar. 


20. 21. a. An den letzten drci Prsthyatagen ^ schopft er die Extra- 
schoppen ^ : den fiir Agni bestimmten am einundzwanzigversigen, den 
fiir Indra bestimmten am siebenundzwanzigversigen, den fiir Surya 
bestimmten am dreiunddreissigversigen Tage. 

^ Also am 4. 5 und 6. Tage des eigentlichen Dasaha. Die For^- 
mein zu dicsen Grahas sind in TS. I. 4. 29—31 enthalten. Dass 
diese Schoppen an diesen drei Tagen geschdpft werden, beruht, 
soweit mir bekannt ist, nicht auf einer im Schwarzen Yajurveda 
enthaltenen Ausserung, das SBr. jedoch (IV. 5. 4. 14) schreibt sie 
„einigen'', der Kanvatext den Carakas (d. h. den Anhangern des 
Schw. Yajurveda) zu. 

21. b. Nach der Uberlieferung der Vajasaneyins sollen sie alle am 
ersten der drei Prsthyatage stattflnden k 

^ So wiinscht es in der Tat das SBr. IV. 5. 4, 13. Zum Text des 
Ap. vergl. Garbe s Index of Errata. S. 497. 

22. Wo (d.h. an welchem Tage) es die Gaurivltasing weise gibt, da 
(d.h. an diesem Tage) schopft er viele Extraschoppen k 

^ Genaueres hieriiber liegt nicht vor. Hir. hat : tatra satvan purvan 
grahan gthmyat. 
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XXL 14. 

L Wir wollen den ,,Dreizug" ^ erklaren. 

^ tryamka ist wohl ein dem Heereswesen entlchnter Ausdruck. 
Die zwolf Tage werden in Gruppen von je drei geschieden; drei 
zusammen bilden eine Tryanikat 

2—4. Der Eingangs- und der Schlusstag (der zwdlftagigen Periode), 
sowie der zehnte Tag haben von den eigentlichen Schoppen den fiir 
Indra-Vayu bestimmten zuerst; von den anderen neun Tagen hat der 
erste Tag den fiir Indra-Vayu bes.timmten zuerst, dann (d.h. der zweite 
Tag) den fiir Sukra bestimmten, dann (d,h, der dritte Tag) den Erstlings- 
schoppen* Der so hergestellte „Dreizug’' tritt dreimal auf, wenn bei der 
Somafeier die Metra nicht verschoben werden K 

^ Also wenn die Somafeier samudhacchandas ist, d*h* wenn die 
Metra der Verse und Singweisen die normalen sind, nicht verschoben 
werden, wie es erlaubt wird, s. das nachstfolgende Sutra, und vgL 
auch XXIL H. 13* 

5. Bei einer Somafeier mit verschobenen Metren (und Versen und 
Singweisen) tritt beim Eingangs- und Schlusstage der Indra-'Vayuschoppen 
zuerst auf; von den anderen zehn Tagen fangt der erste mit dem Indra- 
Vayuschoppen an, der zweite mit dem Sukra^', der dritte und vierte 
mit dem Erstlingsschoppen, der fiinfte mit dem Ihdra- Vayuschoppen, 
der sechste und siebente mit dem Sukra'-, der achte mit dem Erstlings^ 
schoppen, der neunte und zehnte mit dem Indra- Vayuschoppen ^ 

^ Dies beruht alles auf TS* VII, 2* 8 (vgl. Kath* XXX* 2, SBr* 
IV. 5* 9)* Natiirlich muss der Ritus der Hotrs und der Udgatrs mit 
dem des Adhvaryu in Einklang gebracht werden* 


6. Jetzt die Anordnung der Opfertiere* 

7. Am Eingangstage opfert man einen fiir Agni bestimmten Bock ; 
am folgenden Tage eine fiir Sarasvati bestimmte Schafmutter* 

8. Die der mit elf Opfertieren verbundenen Feier zukommenden Tiere 
opfert er in dieser Weise verteilt ^ Tag fiir Tag 

^ Ich ziehe die Lesart vihrtan vor, so hat auch Hir* ^ Also, vgl* 
Bern* zu XIV. 5* 1, hintereinander : Bock fiir Agni (l.Tag); SchaL 
mutter fiir Sarasvati (2* Tag) ; brauner Bock fiir Soma (3, Tag) ; 
schwarzgrauer Bock fiir Pusan (4* Tag); weissriickiger Bock fiir 
Brhaspati (5* Tag) ; bunter Bock fiir die Allgotter (6* Tag) ; rotlicher 
Bock fiir Indra (7* Tag); gefleckter Bock fiir die Maruts (8. Tag); 
gemischtfarbiger fiir Indra-- Agni (9* Tag); dunkelfarbiger fiir Savitr 
(10* Tag); Hammel fiir Varuna (11* Tag)* 

9. Am Schlusstage einen fiir Agni oder einen fur Indra-Agni be- 
stimmten Bock* 

10. Einen fiir Surya bestimmten, wenn er nach priesterlichem Ansehen 
begierig ist. 
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IL Wenn es eine Elfzahl von Opferpfosten gibt (an jeden von welchem 
eines der elf Tiere angebunden wird) richte er Tag fiir Tag einzeln die 
Opferpfosten (von neuem) auf. oder er richte sie alle (zugleich) an dem 
Tage auf, der der Somafeier vorangeht. 

12. Jeden Tag kehrt der liegenbleibende Pfosten zuriick \ 

iVgL XIV, 5, 6. 12; 7. L 

13. An den mittlcren Pfosten der Elfzahl treibt er am Schlusstage 
das Opfertier heran ^ 

^ Dann ist ja die Elfzahl bereits erschopft. 


14t 15. Eine Serie van zwolf Agnistomafeiern, in welchen die Rathan^ 
tarasingweise zum ersten Prsthastotra verwendet wird, heisst die zwolf- 
tagige Somafeier des Bharata h 

^ Die Eigenart dieser Form {vikrti) des Dvada^aha ist nach Baudh, 
XVI. 32 : 278. 8 — 11, mit welchem Asv. X. 5. 10 iibereinstimmt, 
eine andere ; Katy. XXIV. 7. 12 dagegen stimmt mit Ap. iiberein. 


Das Jahressattra oder Gavamayana, 

Uberblick. 

Vorbemerkungen iiber Ziek Dauer der Diksa, Anfang, XXL 15. 1—6. 
Die Rechnung des Gavamayana nach dem Satyayanaka, XXL 15.7—16.4. 
Die Rechnung nach dem Tandaka, XXL 16. 5 — 14. 

Die Rechnung nach dem Bhallavika, XXL 16. 15. fgg. 

Der Mahavratatag, XXL 17. 1 — 20. 8. 

Der Schlusstag, XXL 18. 1. 

Die Anordnung der Schoppen, XXL 18, 2—22. 11. 

Die Anordnung der Opfertiere, XXL 22. 12—23. 14. 


XXL 15. 

1. Durch das Gavamayana kommen sie zu Nachkommen K zu 
Gedeihen L zu Reichtum. crsiegen sie den Himmelsraum, erhalten sie 
festen Stand in diesen Raumen. 

^ Statt prajatn bhutim hat auch Hir. (Text und Komm.) ptajapatim^ 
vgl. XVIIL 1,‘3. 

2. Der Ritus desselben ist durch die als Sattra begangene zwolftagige 
Somafeier erklart. 
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3. Nach der Uberlieferung einiger * gehcn siebzehn Diksatage voran. 

^ Wer diese sind, ist unbekannt, 

4 . Es ist (in der heiligen Uberlieferung) gesagt worden (und dies hat 
hier Geltung): ,,Wenn sie sich fiir das Jahr (d,h* fiir die ein }ahr dauernde 
^Opfersitzung ) weihen wollen, so sollen sie sich an dem Ekastakatage 
weihen; (oder) am Vollmondstage, der mit Phalgunavollmond zusammen 
fallt, sollen sie sich weihen; oder am Vollmondstage, der mit Citra- 
vollmond zusammenfallt*’ k 

^ TS. VIL 4* 8. 1 —2 ; vgL Keith's Bern, zu dieser Stelle. 

5. Vier Tage vor dem Vollmondstage sollen sie sich weihen k 

1 Nach TS. 1, c. 2. 

6. Das heisst, nach Ai^marathya : ,,vor dem Vollmond in Magha", 
nach Alekhana : ,,vor dem Vollmond in Caitra". 

7 . Alles ist dasselbe wie bei der zwolftagigen Somafeier, bis zum 
Eingangstage. 

8. Nachdem man den Eingangstag als libernachtige Feier begangen 
hat, unternimmt man als Anfangstag eine Ukthyafeier, deren Stotras alle 
aus vierundzwanzig Versen bestehen. 

9. Diese beiden Tage bleiben (bei der Rechnung) aufbewahrt K 

^ Sie werden natiirlich in diesem Zusammenhang begangen, werden 
aber (vgk Sutra 14) zu den 28 Tagen des 6. Monats hinzugerechnet, 
um hier die Dreissigzahl der Tage voll zu machen. 

10. Dann begeht man die sechstagige Abhiplavaperiode : den J y o t i 
tag als Agnistoma, dessen erstes Prstliastotra auf der Rathantarasingweise 
abgehalten wird (1); den Go tag als Ukthya mit der Brhatsingweise als 
erstes Prsthastotra (2); den Ayustag als Ukthya mit dem Rathantara 
als erstes Prsthastotra (3); den Go tag als Ukthya mit dem Brhat als 
erstes Prsthastotra (4); den Ayustag als Ukthya mit dem Rathantara 
als erstes Prsthastotra (5) ; den. J y o t i s tag als Agnistoma mit dem Brhat 
als erstes Prsthastotra (6) k 

^ Alles stimmt mit dem Ritual der Kauthumas iiberein, vgL Arseya- 
kalpa L 1 — 7 und TS* VIL 4. 11. 1 — 2. 

11. Man begeht vier so hergestellte sechstagige Abhiplavas und darauf 
die sechstagige Prsthya-Periode ^ ; das macht e i n e n Monat 

^ D* h* die XXL 6. 10 — 8* 10 beschriebene Periode* ^ZumTexte 
vgl Z. D* M. G* LVIL S. 743 (sa masah), 

12. Man begeht fiinf in dieser Weise hergestellte Monate* 

13. Darauf begeht man den „zusammenzutragenden’' Monat: 

14. drei sechstagige Abhiplava-Perioden, eine sechstagige Prsthya- 
Periode, einen Abhijittag als Agnistoma, drei Svarasamantage mit hinge- 
wandten Samans ^ entweder als Ukthyas oder als Agnistomas ^ ; am Ende 
die zwei reservierten Tage 

Verb* Afd. Lctterkunde (Nicuwe Reeks) Dl. XXVI* D 19 
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^TS. VIL3. 10 heissen alle Svarasamantage : paraftsa^man. (besser 
ware freilich parasama oder parasaman, vgL Kath. XXXIIL 4 mit 
TS. L c.), Ap* verwendet aber, mit TBr* L 2, 2. 1 das Wort im 
Gegensatz zu arvaksaman (Sutra 20). ^Sowohl nach Pane. br. IV. 
5. 17—21 als TBr. I. 2. 2. 1—2 ist beides erlaubt; wahrend das 
Pane. br. ihr Agnistomatum bevorzugt, ziehen TBr. und Kath. ihr 
Ukthyatum vor. ^ Vgl. oben, Sutra 9. So kommt theoretisch ein 
Monat zustande : 18 (6X3) + 6-fl+34-2. 

15. So (sind die ersten) seeks Monate. 

16. Dann begeht man den Visuvat^ (den Mittel-) tag. dessen Stotras 
alle aus einundzwanzig Versen bestehen, als Agnistoma mit der Divakirtya- 
singweise als erstes Prsthastotra k 

^Alles beruht auf dem Brahmana. vgl. Pane. br. IV. 6.3. 12 und 
Arseyakalpa 11. 5. a. 

17. Die Friihlitanei dieses Tages ..treibter herbei^k nachdem die Sonne 
aufgegangen ist k 

^ Im Gegensatz zum Normalen, vgl. C.H. § 118 und 124, Anf. 

18. Dieser Tag ist (ja) ein Divakirtyatag k 

^ Diese anseheinend miissige Bemerkung aueh bei Hir. — Das 
hotuh prstham wird auf dieser Singweise gehalten. 

19. In der zweiten Halfte des Jahres treten die Tagesgruppen in urn- 
gekehrter Reihenfolge auf, ausgenommen die zehn Tage der zwolftagigen 
Feier k 

Wgl. XXL 16. 11. 

20—22. Darauf (d. h. nach dem Visuvattage) begeht man die drei 
Svarasaman tage mit hergewandten Samans, alsUkthyas oder als Agnistomas, 
und einen Vi^vajittag als Agnistoma; diese vier Tage sind die (bei der 
Rechnung) reset vier ten Tage k 
Wgl. XXL 16. 2. 

23. Darauf begeht man die sechstagige Prsthya-Periode in umgekehrter 
Reihenfolge und vier sechstagige Abhiplava^Perioden. ebenfalls in um- 
gekehrter Reihenfolge; das macht einen Monat. 

24. Man begeht fiinf in dieser Weise hergestellte Monate. 

XXL 16. 

1. Darauf den zusammenzusetzenden Monat : 

.2. zwei sechstagige Abhiplava-Perioden, den Ayus-, den Gotag, die 
zehn Tage der zwolftagigen Periode; dazu kommen die vier reservierten 
Tage, der Mahavratatag und die iibemachtige Somafeier k 

M2 (2 X 6) + 1 + 1 + 10 + 4 (vgl. XXL 15. 22) + 1 + 1 = 30 Tage. 

3t 4. So sind, nach dem Satyayanaka, die zwolf Monate k 
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^ Aus dam Jaim* br., welches bekanntlich mit dem Satyayanaka 
enge verwandt ist, geht dies nicht deutlich hervor. 


5. Jetzt die Recljnung nach dem Tandakabrahmana b 

^^Damit wird das Tandya- oder Pahcavimsabrahmana gemeint 

6, 7. Nachdem man vor der zweiten Jahreshalfte nach dem Visvajit- 
tage die sechstagige Prsthya-Periode in umgekehrter Reihenfolge, und 
drei sechstagige Abhiplava^Perioden, gleichfalls in umgekehrter Reihen- 
folge begangen hat, werden diese achtundzwanzig Tage, die drei vor- 
hergehenden dazu gerechnet, als reserviert in der Rechnung betrachtet 

^ Also die drei Svarasamans und der Visvajit zusammen mit vier 
sechstagigen Perioden, macht 28 ; diese Tage werden, obschon jetzt 
begangen, in der Rechnung zu den letzten zwei Tagen binzuge- 
nommen (Sutra 12)» 

8. Dann folgen: eine umgekehrte sechstagige Prsthya-Periode und 
vier umgekehrte Abhiplavas : das macht einen Monat, 

9. Man begeht vier solche Monate. 

10 . Dann kommen zwei zusammengesetzte Monatet 

11 . drei sechstagige Abhiplava-Perioden, ein Ayus-, ein Gotag, und 
die zehn Tage von der zwolftagigen Somafeier (zusammen dreissig Tage : 
der 1 * zusammengesetzte Monat) ; 

12 . die achtundzwanzig in der Rechmmg reservierten Tage ^ und der 
Mahavratatag und die iibernachtige Feier (: der zweite zusammengesetzte 
Monat). 

' Vgl XXL 16, 7. 

13. Das macht zwolf Monate, 

14. So ist die Rechnung des Tandaka K 

^ Die, soweit ich sehe, genau stimmt, vgL Einleitung zum Arseya- 
kalpa, S XXV (wo Z, 9 statt 3, 4 zu lesen ist). 


15. Jetzt die Uberlieferung nach dem Bhallavikabrahmana L 

^ Nach Hir, hallabake^ L vielL bhallabeyake^ vgl. Bern, zu Sutra 
16^18. 

16 — 18. Sie unterscheidet sich von der des Satyayanaka nur dadurch, 
dass in der vorderen HMfte dcs Jahres der als Agnistoma begangene 
Abhijit vor der letzten sechstagigen Prsthya-Periode, und in der zweiten 
H^fte der als Agnistoma begangene Visvajit nach der ersten sechs- 
tagigen Prsthya-Periode auftritt 

^ Dieses Verfahren wird dem Indradyumna Bh^labeya (vgl. Jaim. 
br. II. 387, Jaim. br. in Auswahl n®. 163) zugeschrieben. 


D 19 
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19^21. Oder aber man kann, nachdem man das Jahr (beinahe) zu 
ende gefiihrt hat, einmal die Prsthastotras beim ersten Mittagsstotra 
anwenden, und zwar in der vom Dvadasaha einen Teil bildenden zehn- 
tagigen Periode. In diesem Falle sollen statt (aller) sechstagigen Prsthya- 
Perioden die Abhiplavas cintreten und unmittelbar nach der zehntagigcn 
Periode soil der Mahavratatag folgen k 

^ Hir, hat: „Nach der Uberlieferung einiger (wer diese sind, wissen 
wir nicht) unternimmt man einmal im Jahre die Prsthas (d,h. tritt 
nur ein Prsthyasadaha auf)'*. 

XXL 17. 

1. Darauf (d. h» nach den zehn Tagen der zwdlftagigen Periode am 
Ende des Jahressattra) begeht man den Mahavratatag, dessen Stotras 
alle fiinfundzwanzigversig sind, und dessen letztes Stotra das Agni- (oder 
Ya hayajmya)stotra ist L 

^ So die Brahmanas des Samaveda, z. B. Pane. br. IV. 10. 5, 
Arseyakalpa II. 10. a, und vgl. TBr. I. 2. 6. 1. 

2. Sie singen das Anu^lokasaman k 

^ Durch diese Vorschrift wird implicite angegeben (TS. VII. 5. 8, 
2), dass an dem Mahavratatage alles in normaler Weise verrichtet 
werden soil bis auf das Hauptmoment: das 1. Prsthastotra des 
Mittagsdienstes. Nachdem dieses Stotra „herbeigetrieben'' ist, werden 
erst die verschiedenen Parimad genannten Samans iiber dem Ahavamya 
und den verschiedenen Teilen des in Vogelgestalt geschichteten 
Hochaltars etc. abgesungen, u. a. das Anu^lokasaman iiber den 
Havirdhanakarren. Das Saman ist Gramegeyagana XIII. 11. 3 (ed. 
Calc., Vol. I, pag. 889) zu Samavedasamhita I. 440 gehorig. 

3. Der Adhvaryu singt die neun an Indra gerichteten Verse ab, ohne 
Pratihara k oder aber er tut es nicht. 

^ Nach TS. 1. c. Das erste Prsthastotra (das Mahavratastotra) 
umfasst fiinf verschiedene Teile: 1. den Kopf, den rechten Fliigel, 
den linken Fliigel, den Schwanz, den Rumpf, vgl. Pane. br. : „Die 
Priester sollen sich alle beim Mahavratalob beteiligen : der Adhvaryu 
singt „den Kopf' (d. h. die neun Verse SV. II. 146^148 — RS. I. 
7. 1, 2, 4; 11. 263^265 RS. I. 84. 13^15; II. 800^802 = RS. 
VIII. 93. 1--3, au£ der Gayatrisingweise, nach Pane. br. V. 1.2,8); 
der Maitravaruna den ,, rechten Fliigel'' (d. h. das Rathantara) ; der 
Brahmanacchamsin den „linken Fliigel" (das Brhat); der Grhapati 
den „Schwanz" (das Bhadrasaman auf SV. 11. 460— 462); der Udgatr 
den ,, Rumpf' (das Rajanasaman auf SV. II. 833—835). (Pane. br. V. 
6. 1^ — 2). „Da sagt man aber: „Wie kann der Adhvaryu oder ein 
Rgvedin ein Saman singen?" Der Udgatr soli (vielmehr) das ganze 
Lob singen" (1. c. 6). 

In das Bhadrasaman stimmen die Gattinnen (nl. der beim Sattra 
beteiligten) ein k 

^ Beruht auf TS. 1. c. 3, Nach Pane. br. 1. c. 8 sollen sie das Saman 
mit ihrer Musik begleiten, vgl unten, XXL 17. 16. 
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5^ — T* 1st von diesem Tage die Handlung mit dem fiir Indra und die 
Maruts bestimmten Schoppen zu Ende gefuhrt, aber der Schoppen fiir 
Mahendra noch nicht geschopft \ dann stellt der Pratiprasthatr die fol- 
genden fiir das Mahavrata benotigten Schmuckgegenstande ^ jeden an 
seinen Ort, zurecht. 

^ Also nach der Handlung von C.H. § 193 und vor der von §198. 
^ silpani wird von Talavrndanivasin als upakaranani gedeutet. 

8. In dem feigenholzernen Stabe einer Laute sind zehn Ldcherange^ 
bracht worden. 

9. An jedes Loch kniipft er je zehn Saiten von Munjagras. 

10. Das ist die hundertsaitige Laute ^ 

^ TS. Vir. 5. 9. 2: „Es gibt eine hundertsaitige Laute'*. Nach 
dem Man. srs. ist der Bauch (patra) der Laute von Udumbaraholz, 
der Stiel (Stab) von Khadiraholz. Die Laute ist mit einem Kalbsfelle 
iiberzogen. 

11. Nach der Uberlieferung einiger spannt der Adhvaryu mit dem 
Verse: „Bhuh! Die dreiunddreissig Faden . . . (u. s. w. wie IX. 8. 1).,. 
aneinander" ^ dreiunddreissig Saiten auL der Hotr mit demselben Verse, 
aber durch „Bhuvah!" eingeleitet, ebenfalls dreiunddreissig Saiten, der 
tldgatr mit demselben Verse, aber durch ,,Suvah" eingeleitet, gleichfalls 
dreiunddreissig Saiten, der Grhapati ohne Spruch die letzte (hundertste) 
Saite 

^TS. I. 5. 10. n. ^Wer die eke sind, ist unbekannt. Die Alter- 
native findct sich nur in Ap. 

12. Fiir den Udgatr stellt er’ einen Sessel ^ von Udumbaraholz mit 
Flechtwerk aus Munjagras hin. 

1 So TS. VII. 5. 8. 5. 

13. Uber dem Orte, wo der Hotr seinen Sitz hat ^ richtet er fiir 
den Hotr eine Schaukel ^ von Udumbaraholz auf, die er mit einer Schnur 
von Munjagras (oben) befestigt. 

Uch nehme diese Worte zu diesem Satze hiniiber, vgl. auch 
Hir.: adhihotrsadanam plenkham hotre prabadhnanty , audumbanm 
asandtm udgatra upanidadhati, ^ Nach TS. 1. c. 

14. Fiir den Adhvaryu legt er zwei Bretter von Udumbaraholz, oder 
zwei Grasbiischel ^ hin. 

^ Nur dieses hat TS. 1. c.; zu den Brettem vgl. Pane. br. V. 5. 11. 

15. Auf Grasbiindeln setzen sich die Hotrakas^ die den Gesang 
begleitenden Personen ^ und die Gattinnen. 

^ Nach Pane, br* V. 6. 12, Jaim. br. II. 418: kurcasada evanya 
horn bhavanti. vgl. Kath. XXXIV. 5: 38. 20. ^Vgl. XII. 17. II. 

16. Es bringen sich die Gattinnen die Apaghatalikas \ die Tamil- 
lauten ^ und die Piccholas ^ in Ordnung. 
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^ Nach Drahyayana sind unter diesem Namen zwei Arten von 
Instrumenten zu verstehen: 1. die Bambus Blasflote {kandavTna), 2. 
die Picchora, eine Laute, die mit dem Plectrum geschlagen wird 
(Drahy. XL 2. 6—8, Laty. IV. 2. 5—7. Nach Ap. sind die Picchoras 
nicht in den Apaghatalikas mit einbegriffen. Auch Baudh. (XVI. 20 : 
216. 9—10 etc.) hat drei Instmmente: aghati, pincholanndkarkanka, 
dazu Kamantasutra (XXVI. 17: 297. 1 fgg.), Sankh. XVIII. 3. 12. 
^ So nach Garbe (Introduction to vol. Ill, S. VlII). Hir. apaghatalikas 
talukavTnah kandavtnah picchola alabu kaptsTrsyagra iti, vgl. Jaim. 
br. II. 404 (Auswahl § 165). Man. srs.: sarvani vTnajatani patnya 
upavadanty a kandavTnabhyah, 

17. Es bringen sich die Lautenspieler die Muscheln, die Rohrpfeifen, 
und die holzernen Floten ^ in Ordnung. 

^ Dieselben Instrumente auch bei der Leichenfeier (Pitrmedhasutras, 
S. 47. 8). Im Kath. XXXIV. 5 nur nadttnnavah, 

18. Es bereiten sich ein Vedastudent und eine Hure vor, welchevor 
dem rechten Tiirpfosten des Sadas sich streiten werden L 

' Vgl XXL 19. 5. 

19. In dem nordlichen Hiiftenteile der Mahavedi (d.h. der n.w. Ecke) 
umhiillt man einen Raum fiir die Hure und den Eingeborenen von 
Magadhaland L 

' Vgl XXL 19. 6. 

XXL 18. 

1 . ^ In den verschiedenen Himmelsgegenden (d.h. in O., S., W. und N.) 
bringt man Pauken an, oder an den Ecken ^ der Mahavedi. 

'So Kath. XXXIV. 5: 39. 6, Pafic. br. V. 5. 18. 

2. Hinter der Agnidhrahiitte grabt man das Loch fiir die Erdpauke; 
die eine Halfte beflndet sich innerhalb, andere ausserhalb der Vedi. 

3. Uber diesem Loch spannt er ein feuchtes Fell, mit der haarigen 
Seite oben, aus, befestigt es ringsum mit Pflocken in dem Boden, und 
legt das zum Anschlagen bestimmte Schwanzstiick in der Nahe hin I 

' Vgl XXL 19. 8. 

4. Vor der Agnidhrahiitte stellen sich ein Arier und ein Sudra ' 
bcreit, um an dem rund abgeschnittenen Stiick Leder zu zerren 

' N. b. sudrarya bedeutet nicht „ein Sudra und ein Arier'l 
2 Vgl XXL 19. 9. 

5. Nordlich von der Agmdrahiitte spannt man an einem Matten^- 
oder Rohrgeflechte ein feuchtes Fell als Schiessscheibe aus und richtet 
es auf (sodass es als Ziel dienen kann) I 

'Vgl XXL 19. 13 fgg. 

6. Vor dem Ahavaniya (ausserhalb der Mahavedi also) umgiirten 
sich auf ihren Streitwagen die Gepanzerten 

' D. h. die Prinzen und Baronensohne (Hir.: rajaputrah)^ die spater 
(XXL 19. 13) umgiirtet auftreten. 
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7. In der Nahe der Marjaliyahiitte halten sich acht Sklavinnenmad- 
chen mit Kriigen voll Wasser bereit k 
' Vgl XXL 19. 18 fgg. 

8^ 9. Nachdem er (nL der Adhvaryu) mit der Formal: ,tDie Stimme 
(d. h. der Laut) ist Giinstiges; der Geist ist Giinstiges; der Mana (?) ist 
Giinstiges: das alles sei uns giinstig*' ^ die Laute hat erklingen lassen, 
indem er auf die Saiten schlagt entweder mit einem drei Glieder ent^ 
haltenden Stiick von Utkata oder mit einem Stiick Zuckerrohr, oder 
mit einem Stiick spanisches Rohr, oder mit einem Stiick Bambus, treibt 
er damit (d.h. mit diesem Klang und dieser Formal) das zum Mahendra'- 
schoppen gehorige Lob (d.h. das Mahavratastotra, das erste Prsthastotra 
des Mittagsdienstes) herbei. 

^ Die Formal geht wohl auf Jaim. br. (s. das Jaim. br. in Auswahl 
n°. 123) zuriick. Hir. hat, wie Jaim. br., vak satyam u.s.w. ^ Der 
Text wie ihn Garbe bietet, ist irrig. Es ist zu lesen: triparvayO'- 
tkatasalakaya u.s.w., so hat auch Hir. Die Quelle ist wohl Jaim. 
br. 1. c. Welche Pflanze mit utkata gemeint ist, kann ich nicht naher 
bestimmen, jedenfalls eine Rohrart, Nach dem Komm. zu Hir. ist 
es kakeksu : saccharum spontaneum. 

10. Es heisst in der heiligen Uberlieferung : „Der LIdgatr lasst die 
Laute erklingen" L 

^ In den beiden Brahmanas des SV, heisst es nur, dass der Ud" 
gatr die Laute schlagt (uUikhati). 

11. Der Udgatr iiberreicht sie dem Prastotr, dieser gibt sie dem 
Adhvaryu, der Adhvaryu iiberreicht sie einer anderen Person L 

^ Nach Drahy. XL 1. 10 schiebt der Udgatr die Laute einem 
Brahmanen zu, d.h. wohl einem des Lautenspiels kundigen Br. 

12. Sitzend vor dem Sadas, an dessen siidlichem Tiirpfosten, spielt 
dieser die Laute ^ (so lange das Stotra dauert). 

^ Ich lese : tarn so 'grena sado daksinam dvarbahum prati vadayann 
aste,. vgh Hir.: daksine dvavbahau vadayann aste. 


XXI. 19. 


1. Wenn das zum Mahendraschoppen gehorige Lob „herbeigetrieben'' 
ist, ertonen alle Stimmen L 

^ Der Satz aus TS. VIL 5. 9. 3. Das Folgende gibt das Nahere. 

2. Die Opferherren (d.h. die beim Sattra beteiligten Opferpriester, 
die ja alle Yajamana sind) erheben ein lautes Jubelgeschrei K 

^ Aus TS. 1. c. 2. 

3. Die Gattinnen spielen ihre Apaghatalikas, ihre Tamillauten und 
ihre Piccholas L 

i Vgl XXL 17. 16. 
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4. Die Lautenspieler lassen ihre Muscheln» Rohrpfeifen und Floten 
ertonen K 

^VgL XXL 17, 17. 

5. Es streiten sich der Vedastudent und die Hure L sich an dem 
rechten Tiirpfosten (des Sadas) klammernd, 

^_Na_ch Kath. XXXIV. 5: 39. 11 und vgl. oben, XXL 17. 18.^ 
Drahyayana (XL 3. 9-- 10) beschreibt den Zank so: „ Die Hure soli 
sagen : „Du, der du dich iibel benommen hast! Du, der du die 
Geliibde der Enthaltsamkeit gebrochen hast 1” worauf der Brahma- 
carin erwidern soil: „Pfui iiber dichl Verworfenel Hure! die du 
die Dorfschafft abwaschest, die du des Mannes died abwaschest !’' 

6. Die Hure und der Eingeborene von Magadhaland tun sich (fleisch- 
lich) zusammen L 

^ Vgl. XXL 17. 19. Das Sich-zusammen-tun beruht auf TS. VIL 
5. 9. 4; dass es ein Magadha und eine Hure sind, beruht auf Jaim. 
br. IL 405. 

7. Es findet e^n Wagenwettlauf statt k 

' Nach TS. VIL 5. 9. 2. 

8. Man schlagt die Pauken, und, mit dem Schwanzstiick, die Erdpauke k 

^ Vgl. XXL 18. 1^ — '3. — Nach TS. 1. c. 2 — 3. Dass das Schwanz- 
stiick gebraucht wird, ist nur aus den Sutras bekannt. 

9. Der AriA: und der Sudra zerren an dem Stiick Leder, welches 
feucht, weiss und rund abgeschnitten ist: der Brahmane innerhalb, der 
Sudra ausserhalb der Vedi stehend k 

1 Beruht auf TS. 1. c. 3 und Kath. XXXIV. 5 : 39. 3, 5. 

10. Der Sudra schimpft, der Brahmane lobt k 

' Nach TS. 1. c. 

11. Der Brahmane: „Diese (Verrichter des Sattra) haben Gelingen 
gehabt, sie haben Wohlstand zustande gebracht'k dcr Sudra: „Diese 
haben Verwiistung verursacht, sie haben Schaden zustande gcbracht'k 

^ Alles nach TBr. 1. 2. 6. 7 ; die Bedeutung von udvasikarinah 
steht nicht fest. Komm. zu Hir, : udvasanam janasya sthSnac cyavanam. 

12. Nachdem der Brahmane den Sudra besiegt hat k wirft er das 
Leder in die Agnidhrahiitte. 

^ Nach TBr. 1. c. 

13. Die Gepanzerten fahren um das als Schiessscheibe ausgespannte 
Fell ^ (auf ihren Streitwagen) herum 

'Vgl. XXL 18. 5. 2 Nach Kath. XXXIV, 5:39. 15. 

14. Jeden einzelnen von diesen befiehlt der Adhvaryu : „Fehle nicht 
(das Ziel)! Schiesse nicht zu weiL' k 

^ Nach TS. VIL 5. 10. Der Pfeil soil die Scheibe so treflFen, 
dass er darin stecken bleibt. 
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15. Sie schiessen ihren Pfeil ab, and tragen Sorge» dass sie ihn nicht 
liber das (Fell) ^ hinausschiessen, 

^ Ich lese tat te viddhva; tat sc. carma, Objekt zu atipatayantL 

16. Nach einigen sind es Fiirstensohne ^ die schiessen. 

^ So Hir. ; nach Laty.-Drahy. schiesst der Konig selber. 

17. Nachdem sie (d. h. die auf den Wagen fahrenden Gepanzerten) 
in nordlicher Richtung eine beliebige Strecke gefahren sind, kehren sie 
zuriick and spannen (ihre Rosse) ab k 

^ Hiermit ist ofFenbar der Satra 7 gemeinte Wetdaaf beendigt. 

18. Za diesem Zeitpankt setzen sich die Sklavenmadchen ' ihre mit 
Wasser gefiillten Kriige aafs Haapt and gehen tanzend dreimal am die 
Marjaliyahiitte, derselben ihre rechte Seite zakehrend, heram, mit dem 
rechten Fasse aaf die Erde stampfend, das ^Hier-ist-Siisses-Lied” singend^. 

1 Vgl. XXL 18. 7. aaf TS. VIL 5. 10, vgl. Ait. Ar. 

V. L 1. 28. 

19. Nach A^marafhya sollen sie nar (die folgende Strophe) singen : 
„Hier ist das von der Biene kommende Siisse, hier ist der gekelterte 
Soma; davon trinke hier, sie sattigten sich L Hei, die Last!^ Hier ist 
Siisses, hier ist Siisses Y* 

^ Unsicher : tarn indra paritatrpiK Baadh. ^ Vgl. Jaim. br. (Aaswahl 
n®. 165). 


XXL 20. 

20, 1. Nach Alekhana sollen zwei von den Madchen das Hilluka-L 
zwei das Himbini-, zwei das Hastavara-, zwei das Jahreslied singen, 
(namlich) : 

1 Bhillaka, Hir. 

2. „Vac kennt das Hillakalied; sie soli es singen in dem Klingen 
des Haaches; dieses Lied, wenn es gesimgen ist, soil diese Opferherren 
hier fordern" (so laatet das Hillakalied), ^ „Vac kennt das Himbimlied; 
sie soli es singen ^ (a. s. w., wie oben.) (So laatet das Himbinilied). 
„Vac kennt das Hastavaralied; sie soil es singen* a. s. w. (so laatet das 
Hastavaralied). 

3. Dann das Jahreslied : 

„Die schon daftenden Kiihe. die nach Bdellion daften, die Kiihe, 
des Schmalzes Matter, die sollen hier zahlreich sein. 

Tranken nicht die Kiihe des Mankira das Wasser aus dem Ganges- 
Strom, tranken sie es (nicht) aas dem Flass Sarasvati, and taachten 
sie (nicht) vome hinein? 

Hier schwimmen wir (Femin.), wie Stiitzholzer der sich ins Wasser 
begebenden. hinstreaend dir in die Mittc, wie ein in einem 



298 


Das Jahressattra 


XXL 20. 4^ 


Wenn die beiden Bhangyasvinas, nL Rtuparna und Kayovadhi, 
reden, so trifft die beiden die Schuld der aufgedeckten, aber nicht 
(von ihnen) begangenen Tat. 

Wenn die beiden Rakhatis, nl. Gramyamankira und Da^aka, reden, 
wird, da der Frieden dahin ist, der Zugochs durch die Dorfgenossen- 
schaft beim Ziehen gequalt. 

Hier tranken die gesprenkelten Kiihe, hier wurde der Soma ge- 
keltert. Hier durchzogen (?) die Pfiocke mit Gold den Bruch des 
Schenkels’' h 

^ Mehrere dieser Verse sind unbegreifbar und verdorben iiber- 
liefert. Zu Rtuparna Bhanga^vina vgl. Baudh. XVIIL 12:357. 8. 
Im letzten Verse vermute ich sakthi ; vielleicht hat sowohl dieser 
Vers wie die anderen einen obscdnen Nebensinn. 

4. Die Ausrufe : „Hei, die LustT' „Hier ist SiissesT' „Hillu, HilluT' 
werden jedem Verse am Schlusse beigefiigt. 

5. Dann giessen diese Sklavenmadchen ihre Kriige in der Nahe (des 
Marjaliya) aus, und gehen ihres Weges. 

6. Mit dem Abschluss des Lobes horen die Klange auf. 

7. Der Adhvaryu macht den Respons zum Sastra des Hotr, nachdem 
er sich auf die zwei Bretter oder auf das Grasbiindel gesetzt hat, mit 
den zwei Versen: „Die Sonne, den Dunstkreis durchmessend, der Reiniger 
der Gotter, reinigt alle Geschopfe. Himmel und Erde, mit Saft zusammen-- 
seiend, und strotzend, lassen das Schmalz, den Nektar, stromen. — Der 
Reiniger der Gotter, die Sonne, den Dunstkreis durchmessend, reinigt 
alle Geschdpfe. Mochten wir den Himmel, das Licht, grossen Ruhm er^- 
langen, und eine Furt und festen Stand (auf der Erde)'’ h 

^ Dass diese zwei, nur TBr. IIL 7. 9. 9 vorkommenden Verse zu 
diesem Zwecke verwendet werden, flndet sich nur bei Ap. 

8. Damit ist die Darstellung des Mahavratatages zu Ende gefiihrt* 

XXL 2L 

L Dann folgen, in der Weise wie sie erortert sindL der Schlusstag 
und der Jyotistoma, der den Zweck hat die Prsthas zu beschwichtigen* 
Wgl. 5(XL 13. 1 und 5. 


2. Jetzt die Anordnung der Schoppen. 

3. An den drei Parahsamantagen schopft er drei Extraschoppen : 

4. am ersten mit der Formel: „Mit Unterlage geschopft bist du; 
den Wassern, den Krautern genehm schopfe ich dich''; den zweiten mit 
der Formel : „ . . . den Krautern, den Nachkommen genehm schopfe ich 
dich’’ ; den dritten mit der Formel den Nachkommen, dem Prajapati 
genehm schopfe ich dich" h 

^ Alles beruht auf TS, IIL 3. 6, 3, 
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5. Dieselben Schoppen, aber in umgekehrter Reihenfolge, an den 
Svarasamantagen mit hergewandten Samans K 

^ Nach TS, L c. 2. 

6-^ Am Visuvattage dieselben Schoppen* erst in der aufwarts gehenden 
(d, h, normalen), dann in der umgekehrten Reihenfolge* 

7* In deren Mitte einen fiir Surya bestimmten Extraschoppen ^ mit 
dem Verse : „Hinauf fiihren . * * (u* s* w* wie X. 27, 10) . , * erblickt werde”, 

1 Beruht auf TBr, L 2, 3, 2 oder Kath, XXX, 5 : 187, 9, 

8^ An demselben Tage ^ schopft er als achten Extraschoppen einen 
fiir Vi^vakarman bestimmten ^ mit dem Verse : „Den Herrn der Rede, 
Visvakarman, zu Hiilfe" 

^ Der Graha wird TS, VII, 5, 4. 1 erwahnt, Hir. lasst diesen 
Graha am Vi^vajittage schopfen, und schliesst sich also TBr. I. 2. 
3. 2 an, nach welcher Quelle es am Visuvattage sieben Atigrahyas 
gibt. ^ Ap. scheint von TBr. I, 2. 3.3 — 4 abzuweichen, vgl. Bern, 1. 
^TS. IV. 6. 2. 0. 

9. Am folgenden Tage einen fiir Aditi (d. h. die Erde) bestimmten 
Extraschoppen^ mit dem Verse: „Die grosse Mutter’^. 

^ Nach TS. und TBr. 11. cc, ^TS. I. 5, 11. s. — Dass die in 
Sutras 7—9 erwahnten Verse verwendet werden, beruht auf Kath. 
XXX. 5. 

10. Diese beiden Extraschoppen werden (in der zweiten Halfte des 
Jahressattra) in dieser Weise abwechseind ^ geschopft bis zum Mahavrata^. 

^ D. h. an einem Tage der Vailvakarmana, am folgenden Tage 
der Aditya Atigrahya. ^ Beruht auf TS. VII. 5, 4. 2 und TBr. I. 2. 3. 4. 

11 . Diese Extraschoppen werden beide zusammen am Mahavratatage 
geschdpft h und ausserdem ein fiinfgefassiger fiir Prajapati 

^ Nach TBr. 1. 2. 3. 4 oder Kath. XXX, 6. s. f. ^ tlber diesen 
Atigrahya und dessen Herstellung vgl. XXL 21. 14—22. 4. Auch 
Hir. und Man. srs. haben ihn. Die Quelle des pancapafra ist mir 
unbekannt, vielleicht TS. III. 5. 10 Anf., vgl. unten, XXL 22. 4, 
Zu vergl. ist auch Baudh. XIV. 22 : 190. 13, 

12t 13. Er schopft an diesem Tage dreiunddreissig Extraschoppen ^ : 
zehn fiir Agni zehn fiir Indra^, zehn fiir Surya den fiir Visvakarman, 
den fiir Aditi, und den fiinfgefassigen. 

^ Dies muss auf Kath. XXXIII. 8: 35. 4 beruhen. Hier wird aber 
die Zahl nicht spezifiziert. ^Vgl. XII. 15. 9. 

14. Der fiir Prajapati bestimmte fiinfgefassige Extraschoppen wird in 
der folgenden Weise hergestellt : auf die Statte, wo die Gefasse fiir die 
Extraschoppen hingestellt zu werden pflegen L stellt er in jeder Himmels- 
richting ein Gefass, und in die Mitte ein fiinftes hin. 

^Vgl. XII. 1. 15. * 

15. Er schopft erst in das ostliche Gefass ; 
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16* unmittelbar nachdem er den Vers: *»Den Indra haben die Lob- 
singenden'’ ^ hergesagt hat, lasst er darauf die Formel folgen: „Mit 
Unterlage geschopft bist du; dem Indra arkavat genehm schopfe ich 
dich'*: darauf stellt er den Schoppen an seine Stelle mit der Formel : 
„Diese ist deine Geburtsstatte ; fiir Indra arkavat dich'\ 

1 TS. L 6. 12. g. 

17* In dieser Weise variiert er iiberall die Formeln zum Schopfen 
und zum Hinstellen. 

18* Fiir das im Siiden stehcnde Gefass dient der Vers: „Wirjauchzen 
dir, o Held, laut zu'' k 
1 TS. II. 4. 14. f. 


XXL 22. 

L Fiir das im Westen stehende Gefass dient der Vers : „Mochten 
wir doch diese Wesen gliicklich zustande bringen. Ihr Allgotter und 
Indra! Es soil Indra mit den Adityas unseren Korper und unsere Nach- 
kommenschaft gliicklich zustande bringen. Indra vereint mit den Adityas, 
mit den Maruts, mache uns Heilmittel'' k 

^ Diese Verse sind der Rezension der Vaj. Samh. (XXV. 46) ent- 
nommen ; daher werden sie hier ganz gegeben, obschon das Pratika 
schon oben (XX. 21. 14) gefunden wird. 

2. Fiir das nordliche Gefass dient der Vers: ,,Dich rufen wir ja"' k 
1 TS. II. 4. 14. g. 

3. Fur das mittlere Gefass dient der Vers: „Das war unter den Ge- 
schopfen das Vomehmste, aus dem geboren wurde der Furchtbare von 
heftigem Mut. Unmittelbar nach seiner Geburt zerstort seine Feinde er, 
dem allc Genossen zujubeln"'. 

4. Nachdem er diese Schoppen in ein anderes Gefass gegossen hat, 
schopft er sie alle in das mittlere Gefass mit dem Verse; „Dir wehden 
alle ihre Begeisterung 2 u"'k 

1 TS. III. 5. 10. a. 

5. In der Uberlieferung einiger heisst es: „Wenn er sie gesondert 
darbrachte, so wiirde er die Glieder von seinem Rumpfe trennen; wenn 
er die Spenden, nachdem er sie alle zusammengegossen hatte, einsperrte, 
so wiirden infolge dessen die Tcilnehmer am Sattra eingesperrt werden ^ 
Nur einige Tropfen sollen auf den Rumpf (d. h. das mittlere Gefass) 
gegossen werden und dann soli gespendet werden. So fiigt er die Glieder 
(an den Rumpf) an sperrt die Spende nicht ein, zerreisst nicht das Opfer"', 
so wird gelehrt^. 

^ Komm. zu Hir. : yajamananam apt mutrapnn^asya samtodho 
bhavatu ^ L. dadhati statt dadati, — ^ Hir. hat das grammatisch 
korrekte samrudhyeran (Ap. samtundhyetan). ^ Die Brahmanaquelle 
ist unbekannt. Hir. hat beinahe dasselbe;^ (ohne athaikesam und iti 
vijnayate)t bloss samantya statt samahrtya, atmanam praty aniya 
statt atman pr^, und praty angani (ohne aha). 
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6. Diesen Schoppen geniesst er mit der Formel : „Deine Lust geniesse 
ich ; deinen Glanz geniesse ich ; deinen Genuss geniesse ich ; deine Speise 
geniesse icK\ 


7. Wir wollen den „Dreizug'* erklaren L 

iVgl Bern, zu XXL H. L 

8. Mit dem fiir Indra-Vayu bestimmten Schoppen fangt der erste 
Tag an, dann einer mit dem Sukraschoppen zuerst, dann einer mit dem 
Erstlingsschoppen zuerst L 

^ Die Reihenfolge ist also: fiir den 1. Tag: aindravayava, 5ukra, 
agrayana; fiir den 2. Tag: 5ukra, agrayana, aindravayava; fiir den 
3. Tag : agrayana, aindravayava, ^ukra. Die Quelle dieser Vorschrift 
ist mir unbekannt, vgL abet XXL 14* 2—4* 

9. Der so hergestellte „Dreizug'' tritt in dieser Reihenfolge vor dem 
Visuvattage auL 

10. Nach dem Visuvattage tritt er in umgekehrter Reihenfolge ail 
den ,,umgekehrten” ^ Tagen auL 

WgL XXL 15* 19. 

IL Der Visuvattag fangt mit dem Sukraschoppen an L 
1 Nach TBr* L 2* 3. 2 oder Kath. XXX* 5. 


12. Jetzt die Anordnung der Opfertiere* 

13. Am Eingangstage opfert man einen fiir Agni bestimmten Bock ; 
am folgenden Tage eine fiir Sarasvati bestimmte Schafmutter* 

14. Die der mit elf Opfertieren verbundenen Feier zukommenden 
Tiere opfert man in dieser Weise verteilt. Tag fiir Tag k 

^ Sutra 13 und 14 sind mit XXL 14* 7—8 gleichlautend* 

XXL 23. 

1. Am Visuvattage opfert man einen fiir Surya bestimmten Bock als 
Zusatz (zu den nach dem Vorhergehenden dargebrachten Tiere) L 

^ Beruht auf TBr* L 2* 3* 2 oder Kath* XXX* 5* — Vgl. den 
Extraschoppen fiir Surya von XXL 21* 7* 

2. Wenn sie in dieser Weise die Opfertiere herbeitreiben und opfem, 
werden zweiunddreissig Elfzahlen von Opfertieren voll an dem Ukthyatage 
der zehntagigen Periode, an welchem alle Stotras siebzehnversig sind L 

^ Die Zahl der Tage des Jahressattra (360) ist nicht teilbar durch 
elf : es konnen nur 32 voile Elfzahlen von Tieren dargebracht werden, 
dercn letztes auf den 3* Tag (ukthya saptada^a) in der am Endc 
des Jahres fallenden zehntagigen Periode (vgl, XXL 16. 2) Mit 
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3. Es bleiben neun Tage librig 

^NL die sieben der zehntagigen Periode, der Mahavratatag und 
der Ausgangstag. 

4. An diesen (neun Tagen) opfert man die folgenden zum Rinder- 
geschlechte gehorigen Tiere: am einundzwanzigversigen Tage (d, h* am 
4, Tage der zehntagigen Periode) einen Zwergstier dem Visnu ; am 
siebcnundzwanzigversigen Tage (d* h* am 5. Tage dieser Periode) einen 
Stier dem Indra-agni; am drciunddreissigversigcn Tage (d. h, am 6. Tage 
jener Periode) einen Stier den Allgottern ; am ersten Chandomatage (d. h. 
am 7. Tage dieser Periode) eine Milchkuh dem Himmel und der Erde; 
am mittleren Chandomatage das Kalb dieser Kuh dem Vayu ; am letzten 
Chandomatage (d. h* am 9* Tage der zehntagigen Periode) ein unfrucht- 
bares Schaf der Aditi; am zehnten Tage dasselbe Tier dem Mitra-Varuna; 
am Mahavratatage einen Stier mit eingebogenen Hbrnern dem Prajapati; 
am Ausgangstage einen Stier dem Agni. 

5. So wollen es die Palingayanikas h 

^ Das Merkwiirdige bei Sutras 2—5 ist, dass, obschon die hier 
gegebene Vorschrift sich ganz im Brahmana der Taittiriyakas (TBr, 
L 2. 5) vorfindet, sowohl Ap, als Hiranyakesin diese Tradition als 
die der Palingayanas bezeichnen, wahrend Baudh. (XVL 19: 265. 
1 1 fgg) ohne weiteres dieses Brahmana als bekannt voraussetzt* 
Wie ist das zu erklaren? 

6 . Jetzt die Kathakas* 

7. Die Elfzahl der Opfertiere opfert man am Eingangs- und am 
Ausgangstage, sie fiber diese Tage verteilend oder auch sie nicht ver-* 
teilend h 

^ Das mir unbegreifliche aprativibhajya va fehlt in Hir. Der Komm. 
zu dieser Stelle lautet: pravibhajya pahca sad iti vibhagam krtva 
prayanTye *tiratre pafica pasun alabhate^ udayantye sat pasun. 

8. In dem Zwischenraume wird an denjenigen Tagen, deren erstes 
Prsthastotra au£ dem Rathantara gesungen wird, ein fiir Agni bestimmter 
Bock, an denjenigen Tagen, deren erstes Prsthastotra auf dem Brhat 
gesungen wird, ein fiir Indra bestimmter Bock geopfert, 

9. Oder auch ein fiir Agni-Indra bestimmter an den Rathantara^ 
tagen, ein fiir Indra^Agni bestimmter an den Brhattagen, 

10. An den neun Tagen (vgl. Sutra 3) bringt man die zum Rinder- 
geschlechte gehorigen Opfertiere dar. 

11. Hier aber mit der folgenden Abweichung (von dem oben, in 
Sutra 4, Dargelegten) : 

12. am dreiunddreissigversigen Tage einen weissriickigen Stier dem 
Brhaspati, am letzten (Chandomatage) einen gesprenkelten Stier der Vac, 
am Mahavratatage dem Vi^vakarman einen zweifarbigen, auf beiden 
Seiten bunten Stier mit eingebogenen Homern h 
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^ Zu Sutra 6 — 12 ist zu bemerken, dass, obgleich nicht allcsdeut^ 
iich ist (Hir* stimmt in den Hauptsachen mit Ap. iiberein), soviel 
sicher ist, dass Kath* XXXIV. 1 zu grunde liegt, wo es aber einige 
Abweichungen gibt. 

13< „Wenn es einen Uberfluss von Opfertieren gibt, so kann man 
Tag ftir Tag auch diejenigen Tiere, die fiir die Somafeier als normal 
gelten ^ hinzufiigen, oder man opfert die zur Elfzahl gehorigen getrennt'' 
so lautet das Vajasaneyaka 

^ VgL XIV. 5. 1 (XII. 18. 12^ — 13). ^ Diese Vorschriften sind 

den Tatsachen nach in §Br. IV. 6. 3 enthalten. 

14. Oder iiberall (d.h. Tag fiir Tag) einen fiir Indra-Agni bestimmten 
Bock K 

^ Vgl. §Br. 1. c. 2. 


Das Jahressattra mit ausgelassenen Tagen 

XXL 24. 

1. Das Jahressattra mit ausgelassenen Tagen ^ ist eine Variante vom 
Gavamayana. 

^ D. h. ein Sattra in welchem man den Ritus gewisser Tage 
wegfallen lasst. 

2. Es ist (in der heiligen Uberlieferung) gesagt ^ (und das dort Gesagte 
gilt hier): „Soll man wegfallen lassen oder nicht?"' so iiberlegen die 
Vedakundigen. Da sagt man: „Man soil wegfallen lassen". „Am Neu- 
monds- und am Vollmondstage soil man wegfallen lassen" . . . Diese aber 
soil man nicht wegfallen lassen . . . Am ersten Vyastakatage ^ soli man 
wegfallen lassen . . ." u.s.w. 

^ TS. VII. 5. 7* 1— '2 behandelt die auszulassenden Tage. ^Vgl. 
oben, XVIII. 22. 14. 

3. Wenn man (einen oder mehrere) Tage wegfallen lasst, so bringt 
man die erste sechstagige Prsthya-Periode zu Ende, tragt fiir den fob 
genden Tag das iibemachtige Wasser herum, legt einen Lehmkloss in 
das iibemachtige Wasser, bereitet das fiir Indra bestimmte Samnayya 
vor, und l^st dann die Nacht verstreichen. 

4. Am folgenden Tage lasst man den Tag (d.h. den Somaritus dieses 
Tages, nl. des ersten, Jyotistages des ersten Abhiplava) wegfallen, und 
opfert dem Prajapati einen Bock. 

5. Nachdem der Adhvaryu zur geeigneten Zeit (d.h. beim Morgen- 
dienste) dessen Netzhaut dargebracht hat, schuttet er den Reis fiir einen 
achtschiisseligen fiir Agni vasumat bestimmten Opferkuchen aus und fur 
Indra bestimmte saure Milch. 

6. Diese Opfergaben werden dargebracht; beide haben ein und das- 
selbe Svistakrtopfer xmd dieselbe Ida. 
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7^ Nachdem die Ida herangerufen ist, verspeisen sie nach gegen- 
seitiger Einladung das Samnayya. 

8* Nachdem er zur Zeit des Mittagsdienstes mit dem Opferkuchen, 
der von dem Tieropfer an Prajapati einen Anhang bildet, vorgegangen 
ist, schiittet er den Reis aus fiir einen elfschiisseligen Opferkuchen fiir 
Indra marutvat und fiir einen Caru fiir Indra. 

9^ Nachder# er das Opfer diescr beiden Opfergaben, von der Spende 
des Havis an bis zur Idazeremonie, zu Ende gefiihrt hat, opfert er zur 
Zeit des Nachmittagsdienstes die Stiicke des fiir Prajapati bestimmten 
Opfertieres und schiittet dann den Reis aus fiir einen zwolfschiisseligen 
fiir die Allgotter bestimmten Opferkuchen und fiir einen fiir die Alb 
gotter bestimmten Caru. 

10^ Das Opfer dieser beiden Opfergaben fiihrt er wie friiher (vgl. 
Sutra 9) zu Ende k 

^ Bern, zu Sutra 3 — 10: alles beruht auf TS. VII. 5. 6 und 7. 
Zum Lehmkloss vgl Baudh. XVIL 27; 306. 2, XXVIL 27: 310. 
4. Zum Ganzen vgl. noch Jaim. br. II. 393—397 (Auswahl n°. 164) 
und Pane. br. V, 10. 

IL Oder aber statt dieser Opfergaben bringt man entweder die ge- 
wohnlichen Savana-opferkuchen ^ dar, oder die in dem Adhvarakalpa ^ 
erwahnten. 

Wgl. XIL 3. 18 fgg. ^TS. II. 2. 9. 4-7 (Wunschopfer n^. 52). 
Diese Erlaubnis, wie es scheint, nur bei Ap. 

12* Dann flnden die Handlungen des Tieropfers statt, die mit dem 
Befehl anfangen: „Agmdh, hole die gliihenden Kohlen fiir die Zuopfer 
herbei'' k 

' Vgl. VII. 26. 8 fgg. 

XXL 25. 

L In dieser Weise von hier ab die Monate durch sechstagige Perioden 
zustande bring end, lasst man immer den siebenten Tag (nach der 
sechstagigen Prsthya-Periode jedes Monats) wegfallen. 

2. Vor dem Visuvattage werden fiinf Jyotistage^ weggelasscn. 

^ Dcr erste ist schon XXL 24. 4 behandelt. Es fallen somit in der 
ersten Jahreshalfte vom 2. 3. 4, 5. 6. Monat jeder erste Tag jedes 
ersten Abhiplavasadaha fort. 

3. Nach dem Visuvattage fallen vier dreiunddreissigversige Tage aus 
und ein Jyotistag von dem zusammengesetzten Monat k 

^ In der zweiten Jahreshalfte fallen also vom 8. 9. 10. 11. Monat 
der letzte Tag jedes ersten Prsthyasadaha, und im 12. Monat der 
letzte Tag des letzten (3.) Abhiplava aus. 

4 . In dem ersten und siebenten Monat soli die Weglassung nicht 
stattflnden, nach einigen k 

Diese Vorschrift scheint die vorhergehende zu prazisicren. 
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5— 7* Die liberlieferung einiger ^ lautet: ,,Die Tage, welche die Weg- 
lassung erleideiit sollen als Ekatrikatage ^ begangen werden, oder man 
soli von diesen entweder jedesmal einen Stotravers, oder die Ukthas 
wegfallen lassen^, oder man soil am letzten Tage des Jahres einen 
Stotravers ausfallen lassen: so hat man auf der einen Seite wegfallen 
lassen, auf der anderen Seite nicht wegfallen lassen''^. 

^ Ap, hat offenbar die Kauthumas im Auge (Pahc» br. V. 10. 6), 
deren Vorschriften erweitemd (ich nehme Sutra 5—7 als den Kalpa 
der ,,einigen'' zusammen). ^ Ein Ekatrikastoma besteht altcrnierend 
aus ein- und dreiversigen Stotras, vgL Arseyakalpa III. 8. _^VgL 
Pane. br. V. 10. 5 (und Note 3 auf S. 12 der Ausgabe des Arseya- 
kalpa), womit Laty. IV. 8. 8 — 23 zu vergleichen ist. '^Vgl. Pa^c. 
br. V. 10. 5. 

8f 9* Die Uberlieferung einiger ist: „Den Tag (d. h. den Ritus des 
Somaopfers), den man wegfallen lasst, soil man am folgenden Tage be- 
gehen. Er mache es aber nicht so, denn dies bedeutet eine Sprengung 
des Jahres'' h 

* Nur die erste Halfte entspricht Jaim. br. II. 396 (Auswahl n°. 
164, S. 211, Z. 20). Die Quelle der zweiten Halfte ist nicht nach- 
weisbar. 

10> Darum mache man es vielmehr so, dass man nach der Riickkehr 
vom Schlussbade diese (ausgelassenen Tage) begeht. 

IL Zwolf Tage sind nachzuholen, wenn man an dem Neumondstage 
ausfallen lasst, vierundzwanzig, wenn man an beiden (sowohl am Neu- 
wie am Vollmondstage) ausfallen lasst h 

^ Die Quelle ist ofifenbar Jaim. br. II. 394 (Auswahl n°. 164, 
S. 210, 211 Anf,). 

12. Dieses Verfahren verspricht Reich turn an Sdhnen, Kiihen, langes 
Leben und den Himmelsraum h 

^ Quelle unbekannt. 

13. Hiermit ist die Behandlung des Sattra mit weggelassenen Tagen 
zu Ende gefiihrt. 

Zweiundzwanzigstes Buch 

Die eintagigen Somaopfer (XXIL 1 — 13) 

1 . Bei den eintagigen Somaopfern (den Ekahas) und bei denjenigen, 
die sich iiber mehrere Tage aber iiber weniger als zwolf erstrecken (den 
Ahinas), gibt er die fiir das normale Opfer gcltenden Daksinas, oder 
soviel wie jedesmal in der liberlieferung erwahnt wird 

‘ Wie z. B. XXIL 4. 24. 

2. Die Norm fur alle Somaopfer ist der Agnistoma. Von den (unter 
einem Namen zusammengefassten) eine Gruppe bildenden (Ekahas 

Verh. Afd. Letterkande (Nieuwe Reeks) Dl. XXVI. D 20 
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und Ahinas ^ dient) iiberall der erste (als Norm), oder wie (jedesmal) 
angegeben ist* 

^ Wie z, B. die vier Sahasras (XXIL 2. 4), die vier Sadyaskras 
(L c. 6), die vier Dviratras (XXIL 14. 16). 


3^ Der Licht-, Kuh-, und Lebensstoma (Jyotis* Go, Ayus) sind die 
Trikadruka \ 

^ D. h. die ersten drei, Trikadruka genannten Tage (vgl. Pane. br. 
XVL 3. 8) des Abhiplavasadaha konnen jeder gesondert auch als 
Ekahas begangen werden. 

4* Der erste von diesen ist ein Agnistoma, oder alle drei sind Ukthyas L 

^ Nach Pane, br, ist das Jyotis nur Agnistoma und die beiden 
anderen sind Ukthyas, Eine vollstandige Darstellung dieses Lieht- 
stoma als Agnistoma liegt vor in Caland-Henry : Agnistoma, des- 

eription eomplete de la forme normale du Saerifiee de Soma'", Paris, 
1906^1907. 

5* Beim Liehtstoma sehenkt er tausend (Kiihe) L 

^ Abweiehend von alien Quellen (120 naeh Pane, br,); da aber 
der Satz bei Ap. mit iti absehliesst, konnte diese Vorsehrift sieh auf 
eine Abart [vikrti) beziehen, 

6* a* Der Kuhstoma, der, durch die Bestimmung des Syaita, das 
Brhatsaman als erstes Prsthastotra hat h gilt fur einen, der einen Neben- 
buhler hat ^ (dem er zuvorzukommen wiinscht); der Lebensstoma fiir einen, 
der den Himmelsraum zu erreiehen wiinscht^; der Agnistoma aber fiir 
einen, der einen Nebenbuhler hat 

^ Aus Arseyakalpa III. 1. b geht hervor, dass in diesem Ekaha 
das 3. Prsthastotra auf dem Syaitasaman gehalten wird. Daraus folgt, 
nach der Regel, dass das 1 , Prsthastotra dem Brhat zufallt. ^ Stimmt 
mit Pane. br. XVL 2. 4 iiberein. ^ Vgl. ib. XVL 3. 3. ^ Nach 
welcher Quelle? Auch Hir, hat dasselbe. 


6^ b> Der „Allsieger'' (Vi^vajit), als Agnistoma begangen, gilt fiir 
einen, der den Vorrang unter den Seinigen wiinscht L 
1 Vgl. Pane. br. XVL 4. 2. 

7* Er gibt als Opferlohn ^ tausend Kiihe, oder seine ganze Habe, 
oder soviele Kiihe als es Stotraverse im Somaopfer gibt 

^ L. daksinah. ^ Die Quelle ist Jaim. br. IL 192; sahasram eva 
dadyat . . yavatir evaitasya visvajitah stotriyas tavad eva dadyat ; 
yad evasya kificit svam syat tad dadyat. 

8* Wenn er seine ganze Habe verschenkt, so soil er, nachdem er 
seinen altesten Sohn den ihm gebiihrenden Teil gegeben hat L seine 
Glaubiger bitten, ihm seine Schulden zu erlassen 

^ Vgl. XIIL 5, 2. ^ Die Ubersetzung, besonders vom samvidah, 

ist unsicher. Ich vergleiche Baudh. XX. 12: 195. 19 fgg. 
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9* Zum Zeitpunkte, wo die Daksinas geschenkt werden, schenke 
er seine ganze Habe mit Ausnahme von Land und Leuten k 

^ Vgl. XX* 9* H ^ 10* 1* ^ Vgk auch SBr* XIIL 7. 1. 13. 

10^ Nachdem er die letzte Kuh hergefiihrt hat, oder nachdem er 
ausgezogen ist K sage er> nachdem er sich siidlich von dem feigen- 
holzernen Pfeiler mit dem Kopfe nach Osten niedergelegt hat: „Was 
ich fiir Schuld soundso habe» das verschenke ich alles'' ^* 

^ Vgl. XIII. 25* 3, C.H* § 259. ^ Dies ist nur noch bei Hir. vor- 
handen. 

IL Dann erfolgen die Handlungen: ,tNachdem er ausgezogen ist 
legt er sich ein rotes Kalbsfell um*’ u.s.w. L 
1 Vgl. XVIL 26. 14^20. 

12* Das ,Jndra's Besiegung'" genannte, als Agnistoma begangene 
eintagige Somaopfer dient zur Besiegung des noch unbesiegten (Feindes) ^ 
^ Entlehnt aus Pane, br, XVI. 4. 7. 

13t 14:> a> Es treten an diesem Ekaha die beiden Prsthasamans : 
Rathantara und Brhat auf, oder dcr Ekaha hat alle Prsthasamans in ver- 
steckter Weise \ das Brhatsaman jedoch fallt dem Hotr zu ^* 

^ Dies scheint alles auf Jaim. br. II* 169 zu beruhen : fasi/a rat/ian- 
taram prstham bhavati . . . brhad arbhave pavamane . . * tasminn 
etani paroksam pvstharupany avakalpayantL Die Aussage paro- 
ksaprstho (bhavati) bedeutet wahrscheinlich, dass alle Prsthasamans 
(rathantara, brhat, vairaja, mahanamnih, vairupa, und revatyah) 
auftreten, obschon nicht alle als 1. Prsthastotra. Zum Ausdruck vgl. 
Ksudrasutra III. 1 : pag. 190, Z. 5 (der Ausgabe des Arseyakalpa). 
Zu vergl* auch Kaus. br. XXV. 11. ^Vgl* ASv. VIII. 5. 1. 

14> Die Opfertiere sind die Elfzahl ^ sie werden an einem einzelnen 
Pfosten angebunden. 

Wgl. XIV. 5. 1. Die Quelle ist unbekannt. 

15^ Die Daksinas sind tausend Kiihe oder hundertundzwanzig auser- 
lesene Stiicke aus der Habe des Opferveranstalters h 
^ Die Quelle ist auch hier nicht nachweisbar. 


16^ Durch den als Agnistoma begangenen Sarvajit erreicht und ge- 
winnt er alles I 

^ Aus Pane. br. XVI* 7, 2, 

XXIL 2. 

Und er wird ein Esser von Speise^ 

^Vgl. l.c* 6. 

2* Dessen erstes Prsthastotra ist das Mahavratastotra ^ und es wird, 
daran anstossend, vom Hotr das ArkyaSastra ^ rezitiert* 

^ Vgl* Pane* br. 1. c. 3 (statt prsthyam ist prstham zu lesen). Das 

D 20^^ 
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Mahavratastotra in Arseyakalpa IL 10. a (S. 29, Z. 30). ^VgL 
Pane. br. 1. c. 4. Es ist das aus tausend Brhativersen bestehende 
Mahaduktham gemeint, Ait. ar. II. 3. 5, Anf. 

3> Tausend Kiihe gelten als Opferlohn, oder zwanzig fur die Acht- 
undzwanzigzahlen k 

' Das ganze Sutra, besonders der Genitiv am Ende, ist mir unbe^- 
greiflich. Hir. hat genau dasselbe. 

4* Es gibt vier eintagige Somaopfer, an welchen tausend Kiihe als 
Opferlohn verschenkt werden (vier Sahasras), 

5* a> Der erste ist der Licht-sahasra, ein Agnistoma, dessen erstes 
Prsthastotra auf dem Rathantara gesungen wird. Dadurch bekommt er 
festen Stand in den Hauchen und in Nahrung h 

1 Pane. br. XVI. 8. E 9. 

5^ Der zweite ist der Kuhstoma b ein Ukthya met dem Brhat 
als erstes Prsthastotra. Dadureh bekommt er festen Stand in Vieh. 

^ Hir. hat in Einklang mit Pane. br. XVI. 10. 1 : visvajyotir ukthyah. 

5^ c* Der dritte ist der Alllichtstoma, ein Agnistoma mit den beiden 
Samans (d. h. Rathantara. und Brhat). Dadureh erreieht er, gewinnt er 
alles b 

' Vgl. Pane. br. XVL 9. 

5* d. Der vierte ist ein dem dreitagigen Somaopfer gleichkommender 
Agnistoma mit dem Brhat als erstes Prsthastotra. Dadureh erlangt er den 
Erfolg des dreitagigen Opfers k 

^ Alles beruht auf Pane. br. XVI. 11. Da das Bahispavamana mit 
denselben Versen anfangt, mit welehen je ein Tag des Gargatriratra 
(bei welchem ja aueh tausend Kiihe gegeben werden, vgl. XVII. 15. 
6) anfangt, ist der Erfolg gleich. 


6> Es gibt vier Arten von Sadyaskra (das sind eintagige Somaopfer, 
bei welchen besonders der Somakauf am Opfertage selber stattfindet, 
nicht, wie sonst, am vorhergehenden Tage). 

^ 7. Sie unterseheiden sieh in den folgenden Punkten (von dem normalen 
Paradigma). 

8^ Der erste hat als erstes Prsthastotra entweder das Rathantara ^ oder 
das Brhat b oder beide kommen zur Verwendung. 

^ So das Jaim. br. 

94 Die dadurch zu erreichenden Wiinsche sind: wenn er in Wettstreit 
einen Nebenbuhler niederzuschlagen wiinscht, die Erreichung des Himmels- 
raumes oder die Erlangung von Kiihen k 

^Vgl. Pane. br. XVI. 12. 2, 6, 8, und Jaim. br. (Auswahl no. 136 
am Ende). 
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10. Am vorhergehenden Tage beschafFt er drei Bocke: einen fiir Agnit 
einen fiir Soma, einen fiir Brhaspati bestimmten K 

Uch finde diese Opfertiere und deren eventuellen Ersatz (Sutra 1 2) 
nur noch bei Hir. — tesam fehlt bei Hir* 

11. Deren Farben sind die der Elfzahl K 

1 VgL Bern. 2 zu XIV. 5. 1. 

12. Wenn diese nicht vorhanden sind, wird das erste Opfertier durch 
einen achtschiisseligen Opferkuchen, die letztcn zwei werden durch Cams 
ersetzt; Opferkuchen und Cams gelten fiir dieselben Gottheiten, denen 
die Tiere gelten. 

13. 14. Er halt das Feuer in der Nahe, er besprengt den Hochaltar h 

^ Diese, den Zusammenhang unterbrechende Anweisung (es hat ja 
am vorhergehenden Tage noch kein Opfer stattgef unden, vgl. Sutra 
17: „morgen'') ist, wie ich vermute, von Apastamba (und Hir. !) 
gedankenlos aus dem Jaim. br. heriibergenommen (vgl. Jaim. br. in 
Auswahl n®. 136, S. 158, Z. 7 v. u.), wo die Worte zu der Erzahlung 
gehoren; vgl. auch SBr. III. 5. 1. 23, Ap. VII. 6. 2, Baudh. IV. 
2: 110. 15, — Oder wird am Tage vorher dieses Opfer der drei 
Tiere verrichtet? 

15. Die Nahrung, welche der Opferveranstalter und seine Gattin 
am Tage vorher zu sich nehmen, ist mit Schmalz bereitet. 

16. a. Nachdem er (d. h. der Opferveranstalter) sich ein Stiickchen 
Gold auf den Mund gelegt hat, liegt er die Nacht zwischen den Schenkein 
seiner gelicbten Gattin, Keuschheit iibend k 

^Sutras 15 und 16. a (von Garbe sind die Satze unrichtig getrennt) 
beruhen auf Jaim. br. IL 117: sarpismantam asitva nipadyate; yam 
evamum dtksantyam asnati, sa evasya so 'sito bhavati; priyayai 
jar ay a antaroru sete *nipadyamanas ; tapasyam tvasya tad; dhiranyarn 
mukha adhaya sete ; satyam vai hiranyam ; satyam evasya tad uditarn 
bhavati, ^ Wahrscheinlich ist statt nyasya zu lesen: 'nvasya, vgL 
Hir. XVIL 5: hiranyenanvasanam, 

16. b, 17. Die (vier) Hauptpriester werden (am Morgen des Tages 
vor dem eigentlichen Somaopfer von Somaherolden) auf Wagen herbei- 
gefahren, indem diese namens des Opferherrn ihm ansagen: „Morgen 
werde ich eine Isti oder ein Tieropfer abhalten*' k 

^ Da ja das Tieropfer, nach Sutra 12, durch eine Isti ersetzbar ist, 

18. Dies Herbeifahren geschieht in der folgenden Weise: nachdem 
die Opferpriester, jeder an dem ihm zukommenden Orte^ sich nieder- 
gelassen haben, fahren vier Somaherolde nach alien vier Himmelsrich- 
tungen hin auf zweiradrigen Wagen, die mit Rossen bespannt sind und 
auf welchen sich mit Milch gefiillte Schlauche befinden 

^ Der Hotr befindet sich ostlich, der Udgatr nordlich, der Adhvaryu 
westlich, der Brahman siidlich. ^Alles erweitert aus Pane. br. XVI, 
13, 10, 13. 
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19* Die Butter, welche in diesen Schlauchen dutch das Schiitteln 
entsteht, giesse er zum Opferschmalz h 
1 Pane. br. XVL 13. 13. 

20^ Mit einem Vierspanner fahrt der erste Somaherold nach Osten 
in einer Entfernung von einem Yojana (d. h. 4 Rufweiten) und holt 
hier den Priester ab; mit einem Dreispanner nach Norden, derzweitein 
einer Entfernung von drei Rufweiten; mit einem Zweispanner nach 
Westen. in einer Entfernung von zwei Rufweiten der dritte; mit einem 
Einspanner der vierte Herold nach Siiden, in einer Entfernung von 
einer Rufweiteh 

^ Alles nach Pane. br. XVL 13. 12. 

2h 22. Oder es gibt bloss einen einzigen Somaherold, der auf einem 
mit Maultierweibchen bespannten Wagen nach rechtsherum fahrt, 
wobei er im Osten aufhort K 

^ Er fahrt also eine Rufweite nach Siiden, dann zwei Rufweiten 
nach Westen, darauf drei nach Norden und schliesslich vier nach 
Osten. 

23* a* Oder er beginnt mit der Entfernung von vier Rufweiten L 

^ Ich vermute dass yojanadTni va zu trennen ist. 1st das richtig, 
dann kann er es auch so machen, dass er erst nach S, vier Ruf- 
weiten, dann nach W. drei, dann nach N. zwei, schliesslich nach 

O. eine Rufweite fahrt. 

23* b, 24. Oder er fahrt mit einem mit Rossen bespannten Wagen 
nach jeder Richtung zwei Rufweiten nach links herum, im Suden auf- 
horend K 

^ Die (ibersetzung nicht ganz sicher. Jedenfalls liegt hier das }aim. 
br. 11. 118 zu grunde: asvarathah somapravako bhavati; yojanam 
paramam . . . ; dviktosam ittharn dvikrosam ittham rtvijo vinihita fc/ia- 
vanti; ta enam pratar upasametya yajayantu 

25. Zum Somakauf dient ein dreijahriges h unbeschnittenes Rind 

^ Schon die alten Rituallehrer waren unter sich uneinig iiber die 
Deutung des tdvatsa, Laty. VIII. 3. 9-- 11. ^ Beruht auf Pane. br. 

XVI. 13. 9. 

XXIL 3. 

1. Wenn die Sonne aufgegangen ist, unterzieht er sich der Diksa L 
vor Sonnenuntergang findet das Schlussbad statt. 

^ Zu 1. diksate statt diksite. 

2. Die Upasads fallen aus und werden dadurch ersetzt, dass er drei- 
mal (d. h. einmal fiir jede Upasad) die Augen schliesst; oder er begehe 
die Upasads, nachdem er jedesmal vorher die Augen zugekniffen hat ; 
Oder aber es fallen bloss die nachmittaglichen Upasads aus \ 

^Wohl erweitert aus Jaim. br. II. 118: sa juhv at trir nimtlayati 
trir viksate, ta eva diksopasadah. 
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3^8> Die Mahavedi ist ein Gerstenfeld, der Hochaltar ist eine Dresch- 
tenne fiir Gerste, die Havirdhanas sind Karren. das Sadas ist eine Hiitte, 
der Opferpfosten ist entweder ein h5lzernes Schwert (Sphya), oder er 
ist oben mit einem holzernen Schwerte versehen, oder er ist der Pfosten 
in der Mitte der Tenne (an welchem die zum Dreschen der Saat dienenden 
Ochsen angebunden werden), oder er ist die Deichsel eines Pfluges ; ein 
Bund Gerstenhalme dient als Casala \ 

^ VgL Pane. br. XVL 13, 6 — 8 und Jaim, br. IL 117; yavorvara 
vedir bhavati , . , ; yavanam uttaravedih , . . ; khalevala yupa sphyagro 
bhavati; Laty, VIIL 3, 4 — 6. 

9* Zur Zeit, wo der fiir Agni-Soma bestimmte Bock geopfert wird\ 
hole er das iibernachtige Wasser aus der Wohnung eines Brahmanen, 
der Opfer verrichtet hat 

^ Dieses Opfer, welches sonst am Aupavasathya-tage verrichtet 
wird, flndet also am Somatage selber statt (Sutra 10), ^ Nach Jaim, 

br. IL 117; kumbhya vasafivaryo bhavanti yah puvejanas tasya 
grhebhyah. 

10* Zur Zeit, wo der Savanabock geopfert wird, fasst er die Opfer- 
tiere zusammen an ^ (und schlachtet sie) ; den Bock fiir Agni-Soma, den 
Savanabock, und die Anubandhyakuh, 

^ Vgl, Jaim, br, II, 117: saha pasn alabhante. 

11 , Der Bock fiir Agni-Soma wird durch einen elfschiisseligen fur 
Agni-Soma bestimmten Kuchen, die Anubandhyakuh durch ein fiir Mitra- 
Varuna bestimmtes Quarkgericht ersetzt L 

^ Es ist ungewiss, ob Ap, dies als Alternative zu Sutra 10 verordnet 

12^ Wenn der Zeitpunkt in diesem Sadyaskra da ist, den Opferlohn 
zu geben, schenkt er einen tiichtigen. weissen Hengst h 
^ Jaim. br, IL 118; asvah sveto daksina bhavati, 

13* Diesen gibt er einem dem Angiras-geschlechte angehorenden 
Brahmanen, oder seinem Nebenbuhler L 

^ Konnte auf Pane. br. XVL 12. 4 beruhen. 

14. Oder er erwahlt sich einen Brahmanen, der sein personlicher 
Feind ist, und schenkt diesem ein Ross, das an der Stirne mit einer 
goldenen Platte geschmiickt ist \ 

1 Vgl. Ait. br. VI. 35. 3 und $Br. III. 5. 1, 19, 20. 

15^ Wenn dieses nicht zur Hand ist, einen weissen Stier. 

16^ Nachher (d. h. nach Beendigung des Opfers) enthalte sich der 
Opferherr ein Jahr lang der Fusswaschung, des Fleisches, des Beischlafs, 
des Unwahrheitredens, des auf dem Bette Schlafens, der Salbimg des 
Korpers und der Augen L 

^ Diese Vorschrift nur noch bei Hir. und im Man. ^rs. 
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17* Dies ist die Dik^ k 

^ Welche ja vorher ausgefallen war? Hir* hat dasselbe, vgl aber 
Sutra 1 (das bei Hir. fehlt)* 

18^ Wenn er es nicht ein Jahr lang vermag, dann nur wahrend 
zw5lf Tage. 


XXIL 4. 

L Durch diesen ersten Sadyaskra sind die folgenden erklart. 

2. In dem zweiten aber lasse er das Agnistomasaman auf fiinfzehn 
Versen absingen er verrichte diesen fiir einen Kranken fiir einen der 
sich Nahrung oder Nachkommen, oder Vieh wiinscht* 

^ Nach Pane, br, XVL 13. 1 auf 21 Versen, und so hat es auch 
Hir. ^ Pane. br. 1. c. ^ 1. c. 5. 

3* Wer hinter den Seinigen zuriiekgeblieben ist, ein naehgeborener 
Sohn, verrichte die Aniikri („NachkauP*) k 

^ Beruht auf Pane. br. XVI. H. 2. 

4^ Dessen beide Pavamanas (d. h. Mittaglob und Arbhavalob) werden 
auf achtzehn Versen gesungen k 

^ Nach Pane. br. 1. c. 3 (und Hir.) auf 24. Wahrscheinlich hatte 
Ap. das Jaim. br. II. 121 im Auge: sa va eso * stadasapavamano 
bhavati. 

5* Hier kiindigt der auf einem Rosse sitzende, und einen Schlauch 
mit saurer Milch mit sich ftihrende Somaherold zum letzten Male in einer 
Entfernung von drei Rufweiten die Feier an k 

'Vgl. Jaim. br. II. 121: asvatanrathah somapravako bhavati; 
traipadarn paramam u.s.w. . . adhyardhakrose 'dhyardhakrosa vtvijo 
vinihita bhavanti, 

6* Fiir ein weibliches Rind kauft er den Soma '. 

' Aus dem Jaim. br. 

7^ Der Opferpfosten hat eine geschMte Spitze '. 

' So auch Hir., Quelle unbekannt. 

8^ Die Mahavedi ist ein Reisfeld 

' Nach Jaim. br. ein Weizenfeld. 

9* Der Hochaltar ist die Dreschtenne fiir Reis. 

10* Der Hotr ist ein dem * Bharadvajageschlechte angehbrender 
Brahmane 

' So nur Ap* ^ Hiranyake^in's Schilderung der 2. und 3. Sadyakri 
ist vollst^digcr und schliesst sich dem Jaim. br. naher an. 

IL Der vierte Sadyaskra ist derjenige, dem die Art des Vi^vajit 
zukommt (Vi^vajicchilpa) ; er enthalt alle Prsthasamans (wie der Vigvajit), 
alle Stomas, und die ganze Habe wird dabei als Opferlohn verschenkt 
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' Diesen Ekaha hat von den alteren Texten nur das Pane. br. — 
Die Bestimmungen des Ap. weichen aber von dieser Quelle ab. 

12. Er kommt (durch ihn) zum Erwerb jeglicher Nahrung. 


17. Das „der Falke genannte eintagige Somaopfer verrichte, wer 
seinen Feind schadigen will k 

^ Nach Sadvim^abrahm. IIL 8. 

18—25. Die Havirdhanas sind zweiradrige Kriegswagen ' ; der Opfer- 
pfosten ist von Tilvaka- oder Badhakaholz verfertigt und an der Spitze 
wie ein Schwert (Sphya) zugeriistet ; die beiden Pressbretter sind die 
mittleren Bretter der Rader eines Wagens, der zum Fahren eines Leich- 
nams gedient hat; dem Agni rudravat wird ein roter Bock geopfert; 
der „helle'' Schoppen und der ,,Zwischenschoppen'‘ werden hingesetzt 
die Streu besteht aus Rohr (das ja auch zum Pfeile dient) ; der Prastara 
besteht aus zuriickbehaltenen Grashalmen^, das Brennholz aus Vibhitaka^' 
holz, die Umlegeholzer sind Pfeile; die Opferpriester verrichten ihre 
Handlungen, indem sie eine rote Kopfbinde und rote Kleider tragen, und 
ihr Obergewand weder unter der rechten, noch unter der linken Achsel- 
hohle, sondern um den Hals tragen, sodass die beiden Arme freibleiben'*; 
als Opferlohn werden Kiihe geschenkt, die abgebrochene Horner haben, 
langohrig, einaugig, kriippelhaft und verstiimmelt sind von jeder Art 
neun ; zum Zeitpunkte ihrer Schenkung soli man sie mit Domen stechen, 
sodass Blut hervorquillt. 

^ Fast alle Bestimmungen sind aus Sadv. br. entlehnt. ^ Und 
nicht, wie sonst (vgl. XII. 1 1. 7) sofort gespendet. ^ Vgl. VIII. 14. 6. 
Diese Bestimmung nicht im Sadv. br. Diese Tracht des Kleides 
ist ,»Asuraartig'' (nivitam asutam, Kath. ar. bei Schrdder, Die Tiibinger 
Kathahss., S. 56). ^ Die Beschreibung der Opfertiere nicht im 

Sadv. br. 

26. Wenn er wiinscht. dass sein Feind getotet werde, wende er das 
Rathantarasaman in dem (mittaglichen) Pavamanalob an, und verwende 
das Brhatsaman zum ersten Prsthastotra ; wenn er wiinscht, dass er besiegt 
werde, verfahre er umgekehrt k 

^ Mit einer, wohl von Ap. selber angebrachten Anderung aus Sadv. 
br. IIL 8. 12—13 entlehnt. 

27. Wenn er wiinscht, dass sein Feind in die femste Feme gehe, 
und keinen festen Stand erhalte, mache er es wie oben gesagt k und 
verwende das Plavasaman als Saman des Brahman (d. h. zum dritten 
Prsthastotra) 

^ Wie Sutra 26, erste Halfte, ^Nach Sadv. br. III. '8. 14. 


28. Der Ekatrika des Prajapati ist als Agnistoma zu begehen ^ ; durch 
dieses Opfer iiberwindet er die bosen Folgen alles Missgeschickes 
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^ Vgl. Bern. 2 zu XXL 25. 5. — Beruht auf Pane. br. XVL 16. 
^Anders das zitierfce Brahmana. Ich vermute, dass statt nivdisyam 
(so wenigstens drei Hss.) nairdasyam zu lesen ist, vgl. Pane, br 
XXII. 14. 2 . 

29^ Er schenkt hierbei vierundzwanzig Kiihe als Opferlohn L 

^ So nur Ap. ; die Zahl beruht aber wohl bloss auf der Tatsaehe* 
dass dieser Ekaha im ganzen 24 Stotraverse umfasst. 


XXIL 5. 

L Es gibt drei Vaeasstomas (Stomas der Rede, des Wortes) L 

^Nieht aus einem Brahmana bekannt. Baudh. XVIII. 42 und Sankh. 
XV. 11 kennen nur einen. 

2* Die ersten zwei sind Agnistomas mit dem Rathantara als erstes 
Prsthastotra, der dritte ist eine iibernaehtige Feier, in der alle Stomas 
zur Verwendung kommen. 

3^ Bei diesem letzten treten alle Samans, alle Rks, alle Yajusformeln auf L 

^ So aueh Sankh. 1 . e. 5—6. Die Stotraverse, beim Bahispavamana 
zehn, sind in jedem folgenden Stoma das Zehnfaehe des vorhei> 
gehenden. 


4* Wenn man auszieht um ein Vratyaleben zu fiihren L so gelten die 
Vratyastomas, die als Ukthyas zu begehen sind mit dem Rathantara als 
erstes Prsthastotra; der zweite Vratyastoma kann aueh als Agnistoma 
begangen werden 

^ Deutung unsieher; der Ausdruek lehnt sieh an Pane. br. XVII. 
1 . 1 an: vratyam pravasatu wofiir Jaim. br. vratyam dhavayati, 
Baudh. vratyam carati haben. ^Keine andere Quelle (aueh nieht 
Hir.) stimmt genau damit iiberein. 

5f 64 Eine Kopfbinde, eine Treibstaehel, ein minderwertiger Bogen L 
ein fiir den ungebahnten Weg tauglieher, mit einem Brette belegter 
Wagen, ein Ross und ein Maultier als Zugtiere (desselben), ein Kleid 
mit sehwarzen Fransen, zwei schwarz und weiss gefleekte Ziegenfelle, 
eine silberne Platte — das alles kommt dem Grhapati zu 

^ Die Bedeutung von jyahroda ist unsieher; Baudh, hat dafiir 
cavmamayair banavadbhis tisrdhanvam: „em Bogen mit drei Pfeilen 
in einem ledernen Koeher'* (?). ^ Alles buchstablich aus dem Pane, 

br. XVII. 1 . 14. — Nach Baudhayana ahnelt der Vratya dureh 
diese verschiedenen Gegenstande dem Diksita und Yajamana : Kopf- 
binde: Baudh. VI. 4: 160. 8 , C.H. § 17®; der Treibstaehel ist Ersatz 
des Opferpfostens ; der minderwertige Bogen ersetzt den Stab des 
Geweihten; der Wagen ersetzt das Devayajana; dessen Brett ist 
der Garhapatya ; das Kleid ahnelt dem vom Diksita getragenen 
Kleide; die beiden Platten, eine goldene, eine silberne (nach Baudh.), 
gemahnen an die metallnen Platten des Pravargya (Baudh. IX. 5: 
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29L 5), — Hat man iibrigens, da es hier mehrere Teilnehmer unter 
einem Grhapati gibt, an ein Mittelding zwischen Ekaha und Sattra 
2 U denken ? 

7^9* Den anderen Vratyas kommen zu : rotgeranderte Gewander 
mit Strickfransen (?), je zwei Stricke, je zwei Sandal en und zweifach 
zusammengelegte Ziegenfelle k 

^ Aus Pane, br. 1, c, 15, Deutung der Worte vielfach unsicher. 

10, Sie begeben sich jeder mit dreiunddreissig Kiihen zu ihrem Grha- 
pati hin k 

^ Aus Pane, br. 1, e. 17, 

11, Diese Sind die zum Opferlohn bestimmten Kiihe, 

12, Oder aber sie sollen sieh seehsundseehzig Kiihe dureh Betteln 
erwerben, 

13, Da sagt man aber aueh: „Alles, was von ihnen erworben ist, 
das sollen sie geben; denn das ist die Habe der Vratyas'’ k 

^ Die Quelle von Sutra 12 und 13 ist unbekannt (Sehlussworte 
aus Pane, br, 1, e, 1 6) ; aueh Hir, hat sie, mit sampaditam statt satam. 

- — Hiermit sind die alien Vratyastomas gemeinsehaftlichen Bestim- 
mungen abgemaeht, und ist der 1, derselben, der Catussoda^in 
(viermal den Soda^instoma enthaltend), iibereinstimmend mit Pane, 
br, XVIL 1. H, abgehandelt. 

14, Derselbe Ekaha, aber mit seehs Soda^istomas, gilt fiir gesehmahte 
Vratyas; der mit zwei Sodasistomas fiir die Jiingsten (die dennoeh den 
alteren gleiehzukommen wiinsehen); der mit (der Zahl naeh) aufwarts 
gehenden Stomas gilt fiir die Altesten (um sieh in ihrer hoherer Stellung 
zu erhalten); der mit vier Sodasistomas gilt fiir alle k 

^ Diesen Ekahas entsprieht der Reihe naeh Pane, br, XVII, 2, 3, 
4 und 1, 


15, Der erste der Nakasads („auf der Himmelsfeste wohnend”) ist 
der „das Streben der Adityas” genannte* als Ukthya zu begehen, 

16, Er ^ maeht sieh dureh diesen von seinem b5sen Nebenbuhler los, 

^ Es ist wohl gacchati zu lesen, 

17, Die anderen sind als Agnistoma zu begehen. Der zweite heisst 
„das Streben der Angirasen”, der dritte „das Streben der Sadhy as”; dureh 
den vierten, „das Streben der Maruts’k erreieht er Kraft und Mut; beim 
fiinften werden alle Stotras uuf dreiunddreissig Versen gesungen ; er 
verhilft zum Himmelsraum k 

^ leh verbinde svargakamo (se, yajeta) mit Sutra 17: der syntak- 
tiseh lose Nominativ wie XXII, 6, 1 z, B, — Zu Sutras 15—17 ist 
zu bemerken, dass sieh eine ausfiihrliehe Besehreibung dieser Ekahas 
nur im Jaim, br, (II, 208— 2_11) findet. Hier gelangen erst die Vasus, 
dann die Rudras, dann die Adityas, darauf die Angirasen, dann die 
Maruts, und schliesslieh die ViSvedevas zum Himmel: nake svarge 
lake 'sTdan. 
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18* Durch den Abhibhu („UberwM tiger"') iiberwaltigt er, durch die 
Vinutti (,,Verstossung, Vertreibung") vertreibt er seinen Nebenbuhler. 

^ Diese Ekahas sind ausfiihrlich nur im Jaim. br* IL 104^107 
und in Sankh, srs* XIV. 38 dargestellt. In ihrem Stotra-aufbau sind 
sie einander entgegengesetzt : der Abhibhu umfasst (nach Jaim. br.) 
9^, 15^, 17^. 2U 27*-, I 33^. 33^, 27^, 21-, 17*-, 1 15*-, 9 versige Stotras, 
die Vinutti: 33*-, 27^, 2D, 17^, 15^ | 9*-, 9-, 15^, 17^, 2D, | 27^, 33 
versige Stotras. Durch das Trivrt (welches ja das Brahman ist) am 
Anfang und am Ende, iiberwaltigten die Gbtter die Asuras. Als 
diese darauf zum Trayastrim§a (der ihr Vater Prajapati ist, vgl. auch 
§Br. XL 6. 3. 5) ihre Zuflucht nahmen, trieben die Gotter sie durch 
die beiden Trivrts in der Mitte nach beiden Seiten hinaus. 


XXIL 6. 

L Der Schichtungsstoma (Citi) wird von einem verrichtet, der sich 
Fortpflanzung wiinscht K 

^Nur aus Jaim br. II. 162, 163 bekannt, wo er ausfiihrlich behan*- 
delt und begriindet wird. 


Den als Agnistoma begangenen Gayatrastoma mit dem Rathantara 
als erstes Prsthastotra verrichte ein Brahmane, der nach priesterlichem 
Ansehen begierig ist L 

^ Dieser Ekaha nur im Jaim. br. IL 174, 175, wo er einem Brah- 
manen die Purohitastellung zu sichern verspricht (so auch Hir.: 
gayatrenokthyena (so auch Jaim. br.) rathantarasamna brahmanah 
purodhakamo yajeta), 

3* Es gibt zwei als Agnistoma begangene Gayatrastomas als erste 
Opfer. 

4* Durch den ersten fallt einem Brahmanen Energie und priester-* 
liches Ansehen zu, durch den zweiten einem Baronen ein starkes und 
unerschiitterliches Reich. Sie werden aber nicht reich an Vieh sein k 

• ^ Die Absicht von Sutra 3 und 4 ist nicht ganz klar. Jaim. br. 
hat nichts sicher Entsprechendes. Hir. lautet : dpau gayatrau pnrvau 
(1. pUrvo ?) brahmanasya, ksatdyasyottavasya (1. o tiaras ?) tejo brahma^- 
varcasam brahmanasyapurvenat ksatriyasyottarenogram avyatham (sic). 


5* Einen neunversigen als Agnistoma begangenen Agnistut verrichte, 
wer (infol^e eines Brahman entotschlags z. B.) unrein ist L 
1 Nach Pane, br* XVIL 5. 3^5. 

6f 7* a* An Agni gerichtet^ sind die ,,Vorleuchtverse" k an Agni 
gerichtet ist die SubrahmanyaformeP, auf an Agni gerichteten Versen 
h^t man das Lob (d. h. die Stotras und die damif korrespondierenden 
Sastras) 
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^ D* h. die Verse, die dem Schopfen der Grahas, und insbesondere 
den Worten upayamagvhTto 'si vorangehen, vgL unten, XXIL 27. 
5—12. ^ Die Formel wird von Laty. L 4. 1—4 gegeben. ^ Die 

Verse werden im Jaim. br. alle besprochen. Zu den Kauthumas vgl. 
Arseyakalpa III. 12 (Samaveda II. 868-^922). 

7. b. Eine Ziege und Gold ist der Opferlohn L 

^ Nach Jaim. br. 11. 138: beide sind Agnihaft : wie Feuer leuchtend 
und feurig (in sexuellem Sinne). 

8. Denselben Ekaha, aber als „Vierstomigen" L verrichte ein gelehrter 
Brahmane, der durch das Wiirfelspiel, durch die Weiber, dutch die Liebe, 
oder durch seine Fiisse ins Ungliick geraten ist 

^ Also als gewohnlichen Agnistoma^ mit 9-, 15-, 17-, 21^versigen 
Stotras. ^ W ahrscheinlich griindet sich diese Angabe auf Jaim. br. 
II. 135, wo ausgesagt wird, dass das Trivrt bahispavamana das B5se 
von seinem M u n d e, die Pancada^a ajyas und der Pahcadasa madhy. 
pavamana das Bose von seinen Armen, die Saptada^a prthyas 
und der Saptadasa arbhavapavamana das Bose aus seinem Bauche, 
das Ekavimsa agnistoma das Bose aus seinen F li s s e n vertreibt, 
indem er in der Fremde gewesen ist. 

9. Ein braunes Ross ist der Opferlohn K Dieses soil dem Brahman 
geschenkt werden 

^ Hit. hat hierfiir: „eine weisse Stute*'. Die Quelle ist unbekannt. 
^ Die anderen Rtvijs erhalten den gewdhnlichen Opferlohn. 

10. a. Denselben Ekaha, aber mit dem fiinfzehnversigen Agnistoma- 
stotra auf Versen, die an Vayu gerichtet sind, verrichte er fiir einen 
Kranken, einen, der nach Nahrung oder nach Nachkommen oder Vieh 
begierig ist L 

^ Ap. weicht von den uns bekannten Brahmanas ab. Zu den 
Vayuversen vgl. Pane. br. XVII. 6. 1, Arseyakalpa III. 12amEnde. 

10. b. Denselben Ekaha, aber mit dem Varavantiyasaman auf den 
Revativersen als Agnistoma L verrichte er fiir einen, der sich priesterliches 
Ansehen wiinscht L 

^ Aus Pane. br. XVII. 7. 1 (Ars. Kalpa III. 13. a). 

10. c. Denselben Ekaha als „vierstomigen" verrichte er fiir einen, 
der sich die Herrschaft iiber ein Dorf wiinscht. 

11. Nach einigen sind die Agnistuts ohne Pravargya zu verrichtenL 

^ Die „einigen'' sind unbekannt. 

12—14. Einen Agnistut, bei welchem die Stotras auf neun Versen 
gesungen werden, bringe dar wer Nahrung, einen auf fiinfzehn Versen 
gesungenen, wer Kraft, einen auf siebzehn gesungenen als Agnistoma, 
wer keinen Erfolg in seinem Opfer gehabt hat, oder wer bei einem 
Somaopfer scheitert L 

^ Das letzte nach Pane. br. XVII. 8. 1—2. 
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15— 18* Der neunversige Agnistut gilt fur einen, der Ungehoriges 
geredet hat ; der fiinfzehnversige fiir einen, der jemanden get5tet hat, 
den zu toten verboten war ^ ; der siebzehnversige gilt, wenn man Speise 
genossen hat von einem, von dem man nicht essen darf; der einund- 
zwanzigversige fiir einen, der sich in die Fremde begeben hat: zu den 
Gandharas, den Kalingas, den Magadhas, den Paraskaras ^ oder den 
Sauviras 

^ Zu lesen mit Hir. : * nighatyasya nighnatah, vgL auch Jaim. br. : 
yo *nighatasya nihantu ^ So auch Hir* ; zu den Volkern vgL Baudh* 
XVIIL 13:357, 6, ^Quelle ist Jaim, br, IL 135 (Auswahl n®. HO), 

19— 2L Der siebenundzwanzigversige gilt fiir einen, der Macht wiinscht ; 
der dreiunddreissigversige fiir einen, der den Himmelsraum zu erreichen 
wiinscht, der aber ev, als Agnistoma begangen wird. In dem Agnistoma- 
agnistut erreicht man die Erfiillung aller Wiinsche, 


XXIL 7. 

1 * Es gibt vier ^ neunversige Agnistomas mit dem Rathantara als 
erstes Prsthastotra. 

^ Namlich : Prajapater apurva (XXIL 7, 1—4) ; Brhaspatisava (XXIL 
7, 5-16) ; Isu (XXIL 7, 17-19) ; Sarvasvara (XXIL 7, 20-25), Das 
Pane, br, rechnet die Isu nicht dazu, 

2^ Den ersten von diesen, der „unausgesprochen’' ist L verrichte einer, 
der sich die Macht iiber ein Dorf wiinscht 

^Zum Ausdruck vgl, C,H„ S, 178, ^ VgL Pane, br, XVIL 10, 1, 

3* Nach einigen soli bloss alles beim Morgendienste ttUnausgesprO'- 
chen'' sein L 

^ So wiinschen es die Kauthumas (P, Br* 1, c,), ich lese nl, in Ap, 
mit drei Hss, und mit Hir,: aniruktam. 

4^ Ein Weisses Ross ist der Opferlohn; dieses ist dem Brahman zu 
geben L 

^ Diese Bestimmung nur noch bei Hir, 


5^ Der Brhaspatisava ^ ist der zweite, 

^ Die Savas sind eigentlich: „die Weihungen zu , , vgl. unten 
XXIL 25 fgg. 

6* Ein Brahmane, der nach priesterlichem Ansehen begierig ist, oder 
sich ein Amt als Hauskaplan bei einem Fiirsten wiinscht, verrichte ihn, 
oder einer, den man zur Wiirde eines Sthapati ^ salben soil 

^ Der Sthapati, zum VaiSyastande gehorig, scheint entweder der 
Gouverneur einer Provinz oder ein Oberrichter zu sein, ^ Nach 
Pane, br, XVIL 11, 5, 6, 
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7. Als Hotr trete einer auf, der rings einen Kranz von Haaren auf 
dem Scheitel tragt, sonst aber kahlkopfig ist, einer von (durch die Sonnen- 
glut) rotbrauner Hautfarbe, ein Blinzelnder, ein dreifach Erhellter (d.h. 
ein mit den drei Veden Vertrauter) k 

^ Nach TBr. IL 7, L — 2: alles sind Abzeichen des Brahma- 
varcas, ,*des brahmanischen Schimmers*': der leuchtende Scheitek das 
gegen die Sonne Blinzeln, das Erhelltsein. 

8. Mit dem Verse: ,»Brhaspati, der du bei alien Gottern beliebt bist, 
nimm unsere Opfergaben* gerne an; verleihe Schatze dem Frommen’' ^ 
schopft er nach dem Erstlingsschoppen einen fiir Brhaspati bestimmten 
Extraschoppen, aus dem unmittelbar nach dem Mahendraschoppen libiert 
und geirunken wird. 

^ TS. L 8. 22. e. — Diese Vorschrift scheint nicht aus einem 
Brahmana belegbar zu sein. 

9. Zum gewohnlichen Savanaopferbock kommt ein fiir Brhaspati be- 
stimmter hinzu. 

10. Beim Morgendienste, zur Zeit, wo die Narasarnsabecher hingO'- 
stellt worden sind, weist er (d.h. der Opferveranstalter) den Opferpriestern 
elf Kiihe als Opferlohn zu ^ (die aber jetzt noch nicht rite verschenkt 
werden). 

^ Diese und die unter Sutra 12 gegebene Vorschrift beruht auf 
Pane. br. XVII. 11. 2 (auch dem Wortlaut nach), nicht auf TBr. 

II. 7, 1, 3, weil hier Ungewissheit iiber den Augenblick herrscht, 
wann das Ross zu verschenken ist. 

11. Er salbt ^ (eig. begiesst) wahrend des Mittagsdienstes ^ den zum 
Purohita oder Sthapati zu weihenden Opferherrn, der auf dem schwarzen 
Antilopenfelle sitzt entweder mit Schmalz oder mit den Neigen des 
Hellen- und des Quirlschoppens ^ mit dem Verse: „Ihr beide, Brhaspati 
und Indra, verfiiget iiber das himmliche und das irdische Gut. Verleihet 
Reichtum dem euch preisenden Lobsanger. Beschiitzet uns fiir alle Zeit 
tiichtig'" 

^ In der oben (XVII. 19. 5. fgg.) beschriebenen Weise. ^ Und 
zwar nach Ablauf der C.H. § 197 erorterten Verrichtung. ^Nach 
TBr. II. 7. 1. 4. ^So machen es die Kanviyas (Kanv. Sat. br. V. 
7. 5. 9). ^TBr. IL 5, 6. 3. — Dieser Vers nicht in Hir. 

12. ELf Kiihe mit einem Ross an zwolfter Stelle schenkt er beim 
Mittagsdienste, elf Kiihe beim Nachmittagsdienste h 

‘ ^ Vgl. Bern, zu Sutra 10. 

13. Die beiden Gruppen von Kiihen, sowohl die beim Morgendienste 
wie die jetzt zugewiesenen, trennt er von der ganzen Gruppe und schenkt 
sie jetzt rite den Priesternh 

^ Nach Pane. br. 1. c. 2, wo auch gelehrt wird, dass die dritte 
Elfzahl erst beim Opfer der fiir Mitra- Vanina bestimmten Va^a 
(C.H. § 256) verschenkt wird, und so hat es auch Hir. 
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14+ Oder aber acht Kiihe beim Morgendienste, elf beim Mittagsdienste, 
zwolf beim Nachmittagsdienste ^ oder alle beim Mittagsdienste 

^ So erlaubt das Jaim. br, (Auswahl n®, 139), wo noch hinzu- 
gefiigt wird, das eine Kuh beim Opfer der Anubandhya, eine bei 
der Aufbruchsisti gegeben wird (so kommt die in diesem Texte 
vorgeschriebene Dreiunddreissigzahl zustande). ^ Auch dies erlaubt 
das Jaim. br,, vgL Sutra 16. 

Das Ross wird in diesem Falle bei jedem Dienste zu einem Drittel 
verschenkt k 

^ So auch das Jaim. br. Schliesslich (Sutra 19) kommt es dem 
Brahman zu. 

16* Oder aber er verrichte bloss im Geiste die Handlung des Ver- 
schenkens bei dem Morgen- und dem Nachmittagsdienste (und gebe die 
Kiihe wirklich beim Mittagsdienste) ; oder aber er verschenke sie iiber- 
haupt nicht im Geiste beim Morgen- und Nachmittagsdienste, sondern 
er gebe sie nur beim Mittagsdienste k 

^ Alles nach dem Jaim. br. Die letzte Bestimmung scheint der 2. 
Halftc von Sutra H gleich zu kommen. 


17> Bei dem dritten neunversigen Ekaha stellt er die Vistuti ^ ein, 
die fiir den Isu (^PfeiF') vorgeschrieben ist. Dieser Ekaha soil von einem 
verrichtet werden, der seinen personlichen Feind zu schadigen oder zu 
toten wiinscht 

^Vistuti ist die Distribution der Verse iiber das Stotra. Die hier 
gemeinte ist Sadv. br. III. 9. 2 entlehnt. 

18^ Das Obrige wie beim Syena k 

^Aus op. cit. 7. ^ Vgl. XXIL 4. 13^27. 

19* Ein braunes Ross ist der Opferlohn; dieses ist dem Brahman 
zu geben k 

^ Nicht aus einem Brahmana zu belegen. * 


20* Der vierte Ekaha mit neunversigen Stotras ist der Stoma des 
Sunaskarna, in welchem alle Samans am Ende zirkumflektiert sind k 

^ Das Schlussstiick, das Nidhana jedes Samans ist hier svara, d.h. 
hat die Notation 565, vgl. Simon, Puspasutra S. 525 unter 5i?ara. — 
Name und Wesen dieses Ekaha nach Pane. br. und Jaim. br. 

2L Diesen Ekaha verrichte ein zu sterben Wiinschender, der den 
Wunsch hat: „M5chte ich ohne Krankheit zum Himmelsraume hingehen’' k 

^ Nach dem Vorbilde des Sunaskarna, der, nachdem er nur Gutes 
verrichtet und keinerlei Missgeschick erlebt hatte, in fene Welt iiber- 
zugehen wiinschte. Dazu verhilft u. a. das svaritierte Saman, weil 
der Hauch dreifach, und der Zirkumflex der Hauch ist ; da der Svara 
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oder Zirkumflex ans Ende, ausserhalb des eigen tlichen Samans fallt, 
und der Svara dem Hauch gleichgestellt wird, bringt er den Hauch 
aus dem Opferherrn heraus, sodass er unverweilt stirbt : svarani 
sarvani samany avakalpayanti; prano vai svarah, pranair eva tat 
pranan udgata yajamanasya nihsvarati, Jaim. br. IL 168. 

22. Nach dem Savanaopferbock ist dem Yama ein zweiter zu opfern, 
welcher gelb wie ein Papagei ^ (so !) sein soil. 

^ Beruht auf MS. II. 5. 11: 63. 15. 

23* Der Opferlohn besteht aus zubereitetem Reis k 

^ Die Quelle dieser Vorschrift ist mir unbekannt. 

24t 25^ Wahrend das Rbhulob (das erste des Nachmittagsdienstes) 
abgehalten wird ^ legt sich der Opferherr siidlich von dem feigenhol- 
zernen Pfeiler mit dem Haupte nach Siiden gekehrt, und durch ein neues 
Gewand, dessen Fransen iiber seinen Fiissen liegen, ganzlich verhiillt, 
hin und redet: „Ihr Brahmanen, bringet mir das Opfer zu Ende" In 
demselben Augenblicke wird das Opfer abgeschlossen 

^ Vgl. C.H. § 221. b. ^Erweitert aus dem Pane. br. 1, c. 5. Alles 
ist in Ubereinstimmung mit dem Totenritual. ^ Das Opfer kann 
also unbeendigt bleiben ; es kann aber auch zu Ende gefiihrt werden, 
in diesem Falle soli ein nachster Verwandter des Yajamana seine 
Stelle vertreten. 


26^ Den Bhu genannten Ekaha, als Ukthya begangen, mit dem 
Rathantara als 1. Prsthastotra verrichte wer sich Wohlfahrt [bhuti) 
wiinscht h 

^ Offenbar dem Sahkh. (XIV. 17) entlehnt, wo auch ein Bhuva 
und ein Svar. 

27* Eine Milchkuh ist der Opferlohn. 


XXIL 8. 

L Unverganglich fiirwahr ist der Verdienst dessen, der die Tertial- 
opfer (eventuell als Ekahas) verrichtet k 

^ Vgl. VIII. 1. 1. Nachtraglich bemerke ich, dass Hir. an jener 
Stelle so wie hier, v5llig mit dem Wortlaut des SBr. iibereinstimmt. 

2^ An ^ Stelle des Vaisvadeva tritt ein Agnistoma, dessen Stotras 
alle auf neun Versen gesungen werden. 

^ Die jetzt folgende Darstellung der Soma-caturmasyas beruht ganz 
auf Pane. br. XVII. 13. 1 — 16. 

3^ Der Opferbock ist den Visvedevas, die Anubandhyakuh dem 
Brhaspati geweiht. 

4* Den Opferkuchen des Morgendienstes reihen sich die Opfergaben 
des Vaisvadeva ^ an. 

^ Also VIII. 2. 2. 

Verh. Afd. Letterkunde (Nieuwe Reeks) Dl. XXVI, 


D 21 
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5* Dcren Svistakrtopfer und Idazeremonie ist dieselbe* 

6^ Man richtet weder einen Opferpfahl auf noch bringt man den 
Hochaltar an k 

^ So das Pane* br. ; der Grand dieser Vorschrift entgeht mir* 

7+ Man bindet das Opfertier (statt an den Opferpfahl) an eines der 
Umlegehdlzer an^ oder an einen Feuerbrand oder an einen Grashalm, 

^ So das Pane. br. Den Rest hat Ap. aus einer anderen Quelle. 
Wie dies praktisch ausfiihrbar istt sehe ich nicht. 

8* Bei den anderen (d. h. den dann folgenden Tertialopfern) richtet 
man die Opferpfahle auf und bringt den Hochaltar an. 

9 * Vier Monate spater finden an Stelle des Varunapraghasaopfers 
zwei anschliessende Ekahas statt: ein Agnistoma und ein Ukthya\ oder 
beide entweder Ukthya oder Agnistoma. 

^ So die Kauthumas, s. Arseyakalpa IV. 1. b, IV. 2. 

10^ Der Opferbock des ersten Tages ist den Maruts, der des zweiten 
Tages dem Varuna darzubringen, die Anubandhyakuh dem Mitra-Varuna. 

IL Fiir die Opfergaben des Varunapraghasaopfers gilt das fiir das 
Vaisvaveda Gesagte k 

^ Vgl. oben, Sutra 4 und 5. 

12^ Die Mehlschiisseln werden in das Marjaliyafeuer geopfert. 

^ Statt (vgl. VIII. 6. 23) in das Feuer der siidlichen Vedi. Baudh. 
hat dieselbe Vorschrift, deren Grund mir entgeht. 

13^ Vier Monate spater finden an Stelle des Sakamedhaopfers drei 
Ekahas statt: ein Agnistoma, ein Ukthya, ein Atiratra k 

^ S. Arseyakalpa IV. 3>— 5. a. 

14^ Der Opferbock des ersten Tages ist dem Agni, der des zweiten 
Tages dem Indra-agni geweiht; am dritten Tage wird entweder die 
Elfzahl oder ein fiir Prajapati bestimmter Bock geopfert ; die Anubandhyakuh 
ist dem Surya geweiht. 

15* Der fiir Agni anikavat bestimmte Opferkuchen^ tritt am ersten 
Tage nach den Opferkuchen des Morgendienstes des Somaopfers ein, 
der fiir die Santapana^maruts bestimmte Caru ^ nach den Opferkuchen 
des Mittagsdienstes. 

1 Vgl. VIII. 9. 2. 2 Vgl. VIII. 9. 5. 

16* Nachdem das iibernachtige Wasser herumgetragen worden ist, 
geht man mit dem Caru fiir die GrhamedhiU'-maruts ^ voir. 

' Vgl. VIII. 9. 8. 

17* Nachdem die Friihlitanei des folgenden Tages „herbeigetrieben'' 
ist, geht man mit der Vollloffelspende vor. 

^Vgl VIII. 11. 18. 
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18t Der Opferkuchcn fiir die Spielenden Maruts * tritt nach den Opfer- 
kuchen des Morgendienstes, der fiir die Selbststarken Maruts ^ nach den 
Opferkuchen des Mittagsdienstes, die ,,grosse Opfergabe ^ nach den 
Opferkuchen des Nachmittagsdienstes ein. 

^ VgL VIIL IL 22* ^ Der freilich, nach 1. c* 3, fakultativ fiir den 

Kraidina eintreten kann* ^ VgL VIIL 12. 1 fgg. 

19^ Nachdem die Nara^amsaschalen hingestellt worden sind, geht man 
in einem umfriedigten Raume am Marjaliya ^ mit dem Vateropfer^ vor. 

^ Im Gegensatz zu VIIL 13. 2. ^ Vgl. VIIL 13. 1 fgg. 

20* Nachdem man die fiir Tryambaka bestimmten Opferkuchen dar- 
gebracht hat ^ und zum Opferplatz zuriickgekehrt ist, wird der Caru fiir 
Aditi ^ dargebracht. 

^Vgl. VIIL 17. Ifgg. Wgl. VIIL 19. 1^4. 

XXIL 9. 

Vier Monate spater findet an Stelle des Sunasiriyaopfers ein JyotL 
stoma-agnistoma statt. 

2^ Der Opferbock ist dem Vayu, die Anubandhyakuh den ASvins 
darzubringen. 

3^ Fiir die Opfergaben des Sunasiriya gilt das fiir das Vai^aveda 
Gesagte L 

1 Vgl. XXIL 8. 4-5. 

4* Die zwischen je zwei Tertialopfern einzuhaltenden Observanzen 
sind wie bei den Tertialopfern L 
iVgl. VIIL 4. 5-11. 

5* Uberall (d. h. nach jedem mit den Caturmasyas verbundenen Soma- 
opfer) steigt er aus dem Avabhrtha, ein neues Gewand anlegend. 

^ Pafic. br. XVIL 13. 6, IL 14. 

6* Tag fiir Tag gibt er als Opferlohn je fiinfzig Kiihe, beim letzten 
(Caturmasya) hundert und zwanzig L 

Mn Pane. br. XVIL 13. 5, IL 13, 16 sind die Zahlen derReihe 
nach 50, 100, 150. 120 (oder 1200?, dvadasam satam oder dvada^ 
sasatam)- Hir. hat wie Pane. br. 

7^ Oder er gibt, seinem Besitze entsprechend, Kiihe in Ubereinstim- 
mung mit den Jahreszeiten, und beim Nachmittagsdienste die Kalber samt 
den Mutterkiihen L 

^ So auch Hir., und vgl. Katy. XXIL 7. 15. 


8+ Den Upahavya verrichte als „verhullten*' ^ Agnistoma, wer in den 
Besitz eines Dorfes zu gelangen wiinscht^. 
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^ Hier bedeutet anirukta (vgL XXIL 7. 3), dass der Adhvaryu in 
den zum Schopfen und Darbringen der Grahas dienenden Formein 
alle Gotternamen abandert; er verwendet z. B. sakra statt indra, 
indu statt soma, niyutvat statt vayu, rtayuvau statt mitrauaranau 
u, s* w, Ahnliches gilt fiir die Samansanger (Laty, VIIL 9. 1—4). 
Das Verhiillte, Versteckte, ..Verbliimte'' wird jedoch nicht beim 
letzten Graha (resp, Stotra, Sastra) angewandt (Pane. br. XVIIL 1.4). 
^ Der Zweek ist sonst iiberall ein verschiedener. 

9. Nach einigen soil (bloss) der Morgendienst ..verhiillt’' sein L 
^ Wahrsch. ist animktam statt niruktam zu lesen. 

10* Ein weisser Hengst ist Opferlohn ; dieser ist dem Brahman zu 
schenken. 


11. Den Rtapeya verrichte als Agnistoma mit dem Brhatsaman als 
erstes Prsthastotra, wer den Himmelsraum zu erreichen wiinscht. 

12* Es gibt hierbei sechs oder neun Diksatage und sechs Upasads L 

^ Nach Pane. br. XVIII. 2. 2 : sechs Diksas, sechs Upasads, oder 
neun Diksas, drei Upasads (zusammen zwolf). 

13* Als Nahrung wahrend der Diksatage geniesst er nur Schmalz L 

^ Nicht, wie sonst, Milch. Der Ausdruck aus Pane. br. 1. c. 

14* Nachdem der Soma gekauft ist L soli seine Fastenspeise (nl. das 
fliissige Schmalz) so viel betragen, wie an dem ersten Fingergliede 
haften bleibt. 

^ D.h. wahrend der Upasadtage. Zum Ubrigen vgl. Bern, zu Sutra 15. 

15* Jedesmal nimmt er die Fastenspeise mit dem nachtsfolgenden 
Fingergliede zu sich L 

^ Der Ausdruck (aus Pane. br. 1. c. 7 entlehnt) wird im Latyayana- 
sutra (VIIL 9. 9—11) in dreierlei Weise gedeutet: 1. an jedem 
Upasadtage geniesst er das fliissige Schmalz mit den in umgekehrter 
Folge zu verwendenden Fingergliedern, d.h. am 1. Tage soviel 
Butter wie an dem ganzen Finger haften bleibt, am 2. Tage steckt 
er den Finger bis zum 2. Gliede hinein, am 3. Tage bloss das erste 
Glied; 2. man hat drei holzerne Schalen verfertigt, die 1. so tief 
und so gross im Durchmesser wie drei Fingerglieder, die 2. wie 
zwei, die 3. wie ein Fingerglied. Diese Schalen werden mit Schmalz 
gefiillt; am 1. Tage geniesst er aus der ersten Schale, am 2. aus 
der zweiten, am 3. aus der dritten Schale. Die dritte Weise ist die- 
selbe wie die^zweite, aber in umgekehrter Reihenfolge. Ofienbar 
schliesst sich Ap. der ersten Ansicht an. Die Massregel bezweckt 
die Erreichung des Himmelsraumes, vgl. Pane. br. 

16. Nachts kehrt er nicht dem Feuer, tags nicht der Sonne den 
Riicken zu L 

^ Diese wohl einem verlorenen Brahmana entnommen Vorschrift 
flnde ich nur noch bei Baudh. und Hir. 

17* Die (oder „eine'*) Wahrheit geredet habend, begeben sie sich in 
das Sadas hinein ^ ; die (oder „eine*') Wahrheit redend, geniessen sie den 
Rest der Schoppen. 
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^ Der (dem Pane, XVIIL 2* 9 entnommene) Ausdruck wird von 
Laty. so erlautert : „Wenn sie sich anschicken in das Sadas bin- 
einzutreten und den Soma zu trinken, sollen sie „die Wahrheiten 
der Gotter"' reden, z. B. : „Hier ist die Erde, dort die Sonne”. 
Anders Jaim. br. (Auswahl n®. 143. S. 176, Z. 6), anders Sankh.. 
anders A:§v. 

18. Eine viereckige, feigenholzerne, mit Soma gefiillte Schale soli dem 
Brahman gegeben werden, der demselben Gotra als der Opferherr an- 
gehort und ihm freundlich gesinnt ist K 

^ Die Vorschrift aus Pane. br. XVIIL 2. 10^12; ausfiihrlicher 
das Jaim br. (Auswahl S. 175, 2. Halfte). 


19. Durch den „vielgoldigen Ekaha ^ als Agnistoma erreicht er den 
Raum des Zugstieres ersiegt er die leuchtenden Raume. 

^ Der Name dieses Ekaha wird im Pane. br. nieht angegeben. 
Sonst heisst er durasa oder dunasa („sehwer ausfiihrbar”). Ubrigens 
stimmt der Wortlaut mit Pane. br. iiberein (XVIIL 3. 4> — 5). 
^ Damit soil der Raum der Sonne (aditya) gemeint sein. 

20. Bei der Weihungsisti ^ sehenkt er Gold im Gewiehte von zwolf 
Manas, zweimal soviel bei der Eingangsisti 

Wgl. CH. § 15. 2Vgl. CH. §28. 

21. In dieser Weise, jedesmal doppelt soviel als bei der vorhergehenden 
Veranlassung, bei der GastistiL bei den (sechs) Upasads der (drei) 
Upasadtage^, bei dem Netzopfer des fiir Agni-soma bestimmten Boekes 
bei dem Netzopfer des Savanabockes bei dem Opfer des Savana- 
opferkuehens 

'Vgl. CH. § 44. 2Vgl. CH. §§ 52. 57, 62. 68, 73, 76. WgL 
CH. § 106, f. ^ Vgl. CH. § 141. c. Wgl. CH. § 143. ^ leh nehme 
pratahsavane zum folgenden Satze, weil es ja selbstredend ist, dass 
der Vapahoma beim Morgendienste stattfindet, die Narasamsabecher 
aber mehrere Male hingestellt werden. 

XXIL 10. 

22t 1. a. Wenn beim Morgendienste die Narasamsabecher hingesetzt 
sind L gibt er den Opferpriestern ausser dem Golde hundert Zugochsen, 
dem Udgatr (besonders) einen goldnen Kranz, der sechs oder zwolf 
Blatter enthalt 

^ Vgl. CH. § 146. c. ^ In diesem Satze fehlt mehreres, vgl. Pane, 
br. XVIIL 3. 2. 

1. b. Beim Stotra des Yajhayajmya b bei der Avabhrthesd bei der 
Ausgangsisti beim Opfer der Anubandhyakuh und bei der Aufbruchs- 
isti^t immer doppelt so viel als bei der vorhererwahnten Gelegenheit 
1 Vgl. CH. § 241. ^ Vgl. CH. §254. ^Vgl. CH. § 255. Wgl. 
CH. §256. ^ Vgl. CH. § 259. ^Allem liegt Pane. br. 1. c. zugrunde, 
Ap. hat aber einige Details geandert und einige hinzugefiigt. 
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2. Einen Agnistut ^ als Agnistoma, dessen Stotras alle aus neun Ver^ 
sen bestehen und dessen erstes Prsthastotra auf der Rathantarasingweise 
gesungen wird, verrichte ein Brahmane, der nach priesterlichem Ansehen 
begierig ist. 

^ Vgl. XXIL 6. 5 fgg* Aus keinem Brahmana zu belegen. 


3. Einen Indrastut-Indrastoma als Ukthya, dessen Stotras alle aus 
fiinfzehn Versen bestehen, und dessen erstes Prsthastotra auf der Brhat- 
singweise gesungen wird, verrichte ein Baron, der nach Kraft begierig ist L 

'Vgl. Pane. br. XIX. 16; unten, XXIL 13. 8, begegnet uns genau 
derselbe Satz, der hier nicht zu passen scheint, da er die Reihenfolge 
des Pane, br., die sonst von Ap. eingehalten wird, unterbricht. 


4 . Einen Agnistut als Agnistoma, dessen Stotras alle auf siebzehn 
Versen gesungen werden, mit der Kanvarathantarasingweise als erstes 
Prsthastotra, verrichte ein Vai^ya, der nach Vieh begierig ist L 

' Beruht auf Pane. br. XVIII. 4, vgl. Arseyakalpa IV. 7. c. 

5. Behandelt (ist die Vorschrift L die hier auszufiihren ist): „Mit 
frischer Milch verriihre er beim Morgendienst den Soma'" u. s. w* 

'Vgl. XIV. 24. 14. Es kommt auch sonst, z. B. XVIII. 2. 16, vor, 
dass ein Zitat, durch ity uktam abgeschlossen, auf das Sutra selbst 
verweist. — Ubrigens griindet sich die Vorschrift auf Pane. br. 1. c. 2. 


6. Den Tivrasut (oder Tivrasoma, den Ekaha, dessen Soma gescharft 
ist ') als Ukthya, mit entweder dem Rathantara oder dem Brhat als 
erstes Prsthastotra, oder in welchem beide Singweisen auftreten, verrichte 
er fiir einen Kranken, einen der nach Nahrung begierig ist, oder nach 
Nachkommen oder nach Vieh, oder fiir einen, der um sein Ansehen 
gekommen ist 

' Weil man bei diesem Ekaha hundert Kiihe melkt, um die A^ir 
zu bekommen, die beim gewdhniichen Agnistoma nur bei der dritten 
Kelterung verwendet wird (vgl. CH. § 220), hier auch bei den beiden 
ersten Kelterungen angebracht wird ; vgl. Sutra 7. ^ Aus Pane. br. 

XVIII. 5. 5, 9, 10, 11 erweitert. Hir. schliesst sich diesem Brahmana 
naher an. Vgl. Jaim. brahmana in Auswahl § 142 am Ende. 

7. Man melkt hundert Kiihe um die A^ir zu bekommen 

' Nach Pane. br. 1. c. 12. Zum A^ir vgl. Bern. 2 zu XL 4. 10. 

8* Diese hundert sind der Opferlohn 

' Nach Pane. br. 1. c. 12 (in diesem Texte gehort tat am Anfang 
zum Vorhergehenden!). 

9* Man verriihrt den Soma wie beim Vai^yasava'. 

' Vgl. oben, Sutra 5. Beruht auf Jaim. br. 11. 157 (s. Ortel, Contrib. 
from the Jaim. br. in Transactions of the Conn. Acad, of Arts and 
Sciences, VoL XV, S. 183). 
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10* Oder beim Nachmittagsdienste mit saurer Milch, welcher frische 
Butter beigemischt ist^ 

1 VgL XIV, 24, 14, 

11^ — '13+ Man fiillt die Somabecher auf, die Opferpriester beriechen 
den Soma bloss» geniessen ihn aber nicht; erst beim Stotra des Accha- 
vaka geniessen sie ihn k 

^ D. h. bei der Morgenkelterung sollen die Priester von dem dar- 
gebrachten Soma nicht nach jedem Stotra-Sastra geniessen, sondern 
iiberall, wo sonst der Soma getrunken wird, ihn bloss beriechen, 
nachdem sie den vorgeschriebenen Trunkspruch hergesagt haben, 
Darauf soil nach jedem folgenden Stotra, zum Becher, obschon er 
noch nicht geleert war, der Somarest des entsprechenden Stotra 
hinzugefiillt werden (abhyunnayanam). Dies Verfahren gilt aber nur 
bis zum Stotra des Acchavaka (d.h. dem letzten Ajyastotra und -sastra, 
CH. §§ 169, 170). Sobald dieses zu Ende gefiihrt ist, wird der Soma 
getrunken (CH. §171), 

14^ Die Hotrakas lassen sich dabei vom Brahman einladen. 

15* Die beiden Adhvaryus ^ und die Becheradhvaryus ^ machen dem 
Acchavaka den Respons. 

^ Und nicht, wie sonst (vgl. CH. § 170) der Pratiprasthatr allein. 

Das unter 1 1 — - 15 Dargelegte findet seine Erklarung im Brahmana, . 
besonders im Jaim. br. II. 152 (Auswahl n^. 142). 

16* Bei diesem Ekaha wird die Elfzahl der Opfertiere dargebracht, 
welche in ost^westlicher Richtung ^ hinzustellen sind 

^ Und nicht, wie sonst, in siid^nordlicher Richtung. Dieselbe Ab- 
weichung vom gewohnlichen Ritus liegt XX. 9. 9 vor. 

17 * Soweit die Opferpfosten reichen schlagt man den Boden der 
Vedi auf h 

^ Da immer der agnistha yupa unmittelbar vor dem Ahavaniya 
aufgerichtet wird, ostlich von diesem Pfosten die anderen zehn 
aufzurichten sind, i?t die Mahavedi nach Osten auszudehnen. 

18* Eine weisse, trachtige Stute ist der Opferlohn h 

^ Aus dem Jaim. br. Diese wird dem Brahman extra gegeben, 
femer vgl. Sutra 8. 


19* Den Marutstoma sollen zwei Personen: ein Fiirst und dessen 
Hauskaplan verrichten, wenn sie sich gegenseitig gute Harmonie wiin- 
schen ^ 

^ Zu lesen mir der Hs. Q. sayujyakamau, wie auch T^avr. und 
Hir. bieten. Dieser Ekaha (nur noch bei Hir.) ist von dem gleich- 
namigen, im Pane, br, behandelten, verschieden. 


20* jetzt dcr Raj („Konig'’) genannte Ekaha: wer eine Herrschaft 
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XXIL 10. 21^ 


nicht erlangt, obschon er dieselbe erstrebt, verrichte diesen Ekaha \ 

^ Aus Pane. br. XIX. 1. 1—2 entlehnt. Auch Hir. hat denAkkus. 
rajyam. 

21. Mit dem Viraj opfere wer Nahrung h mit dem Svaraj werfesten 
Bestand begehrt 

^ Nach Pane. br. XIX. 2. 1. ^ Im P. br. gibt es Raj und Viraj, 

im Jaim. br. Viraj und Svaraj. 


XXIL IL 

1. Wer, nachdem er vieles empfangen hat, sieh wie einer fiihlt, der 
Gift versehluekt hat, der verriehte den Punastoma ^ oder wenn man 
Speise genossen hat von jemandem, dessen Speise man nieht geniessen 
5 ollte 

^ Naeh Pane, br, XIX. 4. 2. ^ Das letzte naeh Jaim. br. Zur 

Begriindung des Ganzen vgl. Jaim. br. in Auswahl § 130. 

2. Oder, naeh einigen ^ wenn man als Priester beim Opfer desjenigen 
aufgetreten ist, der zu diesem Opfer nieht qualifiziert war. 

^ Diese „einigen'' sind unbekannt. 

3^ Wer sozusagen leieht (d. h. ausgeleert), und ohne festen Stand ist, 
der soil diesen Punastoma, aber mit zwanzigversigen Stotras, verriehten K 

^ Dass ekavimsena noch zu diesem Satz gehort, geht aus Baudh. 
XVIII. 47 : 404. 2 hervor. Die Quelle seheint Jaim. br. zu sein 
(atiprarikta= laghu). 


4. Wer Naehkommen wiinseht, verriehte den Aupaeehada K 

^ So, oder upaeehada lautet der Name bei Ap. und Hir. (falseh 
statt upaSada, zur Verbalwurzel 2 sad „ausfallen''). Vgl. Pane. br. 
XIX. 3 und Jaim. br. II. 81, 82 (Auswahl n^. 129). 

5. Zu jedem Stotra (des normalen Paradigma) tritt ein Vers hinzu h 

^ Wie dies gemaeht wird, lehrt der Arseyakalpa (V. 1. e). 

6—8. Beim Morgendienste wirft er, naehdem die Beeher als Nara^ 
Sarasa hingestellt worden sind ^ mit der Form el: „Die Gandharven und 
Apsarasen sollen sieh berausehen*' einen Somasehoss unterhalb des Pu^ 
tabhrtfasses ; beim Mittagsdienste ^ mit der Formel: „ Die Gandharven 
und die Gotter sollen sieh berausehen*' ; beim Naehmittagsdienste ^ mit 
der Formel: „Die Gandharven und die Vater sollen sieh berausehen'* 

^ Also naeh der Handlung, welche CH. § 147, bzw. 189, bzw. 230 
besehrieben ist. ^ Garbe's Satztrennung ist irrig. ^ — - Die Vorsehrift, 
nur noeh bei Hir., beruht offenbar auf Pane. br. XIX. 3. 2, wo der 
Stoma als derjenige der Gandharven und Apsarasen bezeichnet wird, 
die man dureh ihren Anteil am Somatrunke zu befriedigen hat. 
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9. Den Chada^ verrichte wer einen Nebenbuhler hat (dem erzuvor- 
zukommen wiinscht. 

^ VgL Bern, zu Sutra 4. 

10. Von jedem Stotra (des normalen Paradigma) fallt ein Vers fort h 

^ Beruht detn Inhalt (nicht dem Wortlaut nach) auf dem Jaim, br,; 
im Pane. br. fehlt der Sada* 

11. ,tNach diesem ausfallenden Verse schwindet allmahlich sein Neben- 
buhler'\ so wird in der heiligen tlberlieferung gelehrt K 

^ Quelle unbekannt. 


12. Das nach alien Himmelsrichtungen gerichtete Opfer ^ verrichte 
einer. der wiinscht: ,,Mochte ich dieses alles werden'' (d. h. ,,m6chte ich 
Herr fiber dies alles werden"). 

^ Nur noch aus Baudh. XVIIL 49 (- 408. 5) bekannt. 

13. In der Mitte befindet sich der Garhapatya ; 5stlich, siidlich, west'- 
lich und nordlich davon die Raume fiir verschiedene Somaopfer; in der 
dstlichen Richtung findet ein Opfer statt, bei welchem alle Stotras neun, 
in der siidlichen eines. bei welchem sie fiinfzehn, in der westlichen 
eines* bei welchem sie siebzehn. in der ndrdlichen eines, bei welchem 
sie ei n un dz wan zi g Verse umfassen. 


14. Die vierstomigen Ra^i- und Marayuopfer ^ gelten fiir einen, der 
Nahrung zu erlangen wiinscht. 

^ Beide Worter bezeichnen einen grossen Haufen, imd zwar mavaya 
(so lautet das Wort sonst liberall statt marayu) einen der grosser 
als der Ra^i ist: jyayan hy eva raser mavayo bhavati, }aim. br. 
Eine ausfiihrliche Darstellung gibt von den alteren Texten nur Jaim. 
br. II. 164, 165. Die beiden machen ein Paar (dvandva) aus, wie 
die nun folgenden : es sind Zwillingsopfer. 

15. Beim ersten schenkt er als Opferlohn einen Ra^i Mehl, beim 
zweiten einen Marayu Mehl h 

^ So nur noch Baudh. 


16. Die beiden ^ Catustomas des Gotama verrichte wer sich Vieh 
wiinscht. 

^ So nach Pane. br. XIX. 5, 6. Die anderen Quellen kennen nur 
einen. Catuhstoma heisst hier: mit vier Stomas zunehmend : cafumf- 
tarastoma: 4, 8, 8, 8, 8|12, 16, 16, 16, 16j20, 24 j| 

17. Der zweite von diesen ist ein Ukthya mit dem SodaSinstotra h 

^ So Pane. br. XIX. 6. 3. Das Schema ist hier: 4, 4, 4, 4, 8 | 8, 
8, 8, 12, 12 112, 12, 16, 16, 16\16\\ 
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18. Als Opferlohn wird bei jedem ein kastrierter Stier gegeben K 

^ Nur bei Ap, und Hir. 

19. Den Udbhid (,tAufreisser'') und Valabhid (MHohlenzerbrecher"') 
vcrrichte wer Vieh wiinscht k 

'Vgl Pane be XIX. 7, Jaim be IL 89, 90 (Auswahl n^ 131). 

20. Nach der Verrichtung des Udbhid bringe er nach Verlauf eines 
Jahres den Valabhid dar k 

^ Wahrscheinlich kann man entweder die beiden zusammen oder 
mit einem Jahr Zwischenraum verrichten, vgl. Laty. IX. 4. 11. 

21. Wahrend des Zwischenraumes bringt er (taglich) dem Agni einen 
achtschiisseligen Opferkuchen dar k 

^ So auch Hie ; Quelle und Absicht unbekantit. 

22. 1. Bei den beiden Opfern schenkt er eine Anzahl Kiihe, die der 
Silbenzahl des Gayatriverses gleichkommt: acht bei jedem K 

^ Der erste Satz ist wohl einem Brahmana entnommen. Die Quelle 
ist aber unbekannt, vgl. jedoch Jaim. be in Auswahl, Bern. 9 zu n°. 
131. Wahrscheinlich ist gayatnsampanna zu lesen (vgl. Laty. IX. 
4. 31). 

XXIL 12. 

2. Die beiden Apacitis verrichte wer Ehrenerweisung zu erlangen 
wiinscht k 

Wgl. Pane. br. XIX. 8 und 9. 

3. An beiden treten die beiden Singweisen, sowohl Rathantara als 
Brhat aufk 

1 Nach ib. 8. 3. 

4— 9^ „Bei beiden ist ein mit vier Rossen bespannter Kriegswagen 
der Opferlohn; alle Rosse sind fiir hundert Kiihe gekaufte; der Wagen 
ist mit goldenen Platten, metallnem Beschlag{?) und allerhand Schmuck 
ausgestattet und strahlend; seine Decke ist ein Tigerfell, sein Bogen- 
behalter ist von Panterfell, sein Panzer von Barenhaut; der auf ihm 
stehende Kampfer ist zum Kampfe geriistet, der Wagenlenker ebenfalls 
zum Kampfe geriistet und durch zwei auf den (Bogen) gelegte (Pfeile) 
geschiitzt ; eine goldne Platte tragend und mit einem Kranze versehen ist 
der Samgrahitr'', so wird in der heiligen Uberlieferung gelehrt k 

^ Namlich im Jaim. br. II. 103 (Auswahl n°. 134), von Ap. etwas 
gekiirzt. 

10 * Die beiden „beflugelten*' Ekahas, mit der Hochaltarschichtung 
verbunden, begehe wer wiinscht: „M6chte ich befliigelt die leuchtenden 
Himmelsraume durchwandem"* 

^ Nach Pane. br. XIX. 10 und 11. 
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11. Den ,,Stier genannten Ekaha als Agnistoma mit der Rathantara- 
singweise als erstes Prsthastotra verrichte er fiir einen Konig, wenn eine 
Schlacht begonnen ist k 

^ In den alteren Quellen, Pane. br. XIX. 12, Jaim. br. IL 87, wird 
dieser Ekaha zwar fiir einen Rajanya dargebracht, aber dass er 
wahrend einer Schlacht verfichtet wird, hat nur Ap. 

12. Von den bei dieser Gelegenheit erbeuteten Rindern schenkt er 
hundertundzwanzig Kiihe ^ als Opferlohn. 

^ Vgl Laty. IX. 4. 20. 


13. Den Vyoman („Firmament*') genannten Ekaha verrichte wer den 
Himmelsraum zu erreichen wiinscht k 

^ Von den alteren Quellen nur im }aim. br. II. 88. 

14. Beide Singweisen, Rathantara und Brhat, kommen dabei zur Ver- 
wendung. 

15. Alle Stotras bestehen aus siebzehn Versen. 

16. Nur das Agnistomastotra besteht aus einundzwanzig k 

^ Der Inhalt von Sutras 14—16 aus dem Jaim. br. 1. c. 


17. Wer eine unumschrankte Herrschaft wiinscht, verrichte den Gosava 
als Ukthya mit sechsunddreissigversigen Stotras, mit dem Rathantara ^ 
oder dem Brhat ^ als erstes Prsthastotra, oder mit beiden. 

' Nach alien Quellen (TBr. II. 7. 6. Kath. XXXVII. 6, Pane. br. 

XIX. 13, Jaim. br. IL 1 13) werden Rathantara und Brhat verwendet. 

18. (In diesem letzten Falle) tritt die Kanvarathantarasingweise im 
Mittagslobe ^ auf. 

' Nach TBr. 1. c. 

19. Als Opferlohn wird eine Myriade Kiihe gegeben k 

^ Nach ib. 

20. Siidlich vom Ahavanlya, an einer Stelle innerhalb der Mahavedi, 
wo der Boden nicht aufgeworfen worden ist, wird der Opferherr un- 
mittelbar nach dem Brhatstotra ^ vom Adhvaryu mit frischer Milch be^ 
gossen (d.h. als Fiirst gesalbt), welcher dazu den Vers spricht : „Reich 
geboren, an Kraft zugenommen, der starkste Schiitzer des Baronenstandes, 
jugendliche Frische besitzend, sollst du, gross, auf der Grosse fest dich 
stiitzend, iiber Baronenstand und Konigreich wachen. — Mit des hdchsten 
Prajapati unumschranJkter Herrschaft salbe ich dich''^. 

^ Also, wie sonst bei den Savas, vor dem Mahendragraha (CH. 

§201). ^Alles nach TBr. L c. 
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L Nach der Verrichtung dieser Feier lebt er ein Jahr lang ^ wie das 
Vieh: 

^ Oder zwolf Tage, nach Hir* 

2, 3* sich niederbiickend ^ schliirfe er Wasser und reisse Gras ab; 
er beschlafe seine Mutter, seine Schwester, und eine andere Frau aus 
seinem Geschlechte; an welchem Orte immer er sich genotigt sieht seine 
Notdurft zu verrichten, dort verrichte er sie 

^ Nicht ganz sicher: upavahaya das Jaim, br., so oder upavahaya 
die Hss. des Ap,; Talavrntanivasin hat upavahaya- Die Miinchener 
Hs. des Hir.: upanigaha (1. upanigahya ?) ^ Alles aus dem Jaim. br. 

(Auswahl § 135)* 


4. Durch den Stoma der Maruts ersiegt er dauernde Wohlfahrt K 
' Nach Pane* br* XIX* H* 1* 

5* Diesen Ekaha verrichte er fur zwei oder drei Personen ^ 

^ Nach 1* c* 3* Nach Laty. IX* 4* 25 fiir drei Freunde oder Briider, 
welche sich zu einigen wiinschen* 


6. Die beiden Ekahas, die den Namen: „das Gehause des Agni'" 
tragen, sind fiir einen bestimmt, der Nahrung wiinscht K 
^ Aus keiner anderen Quelle bekannt* 


7. Die beiden: „Gehause des Indra und Agni'' ^ fiir einen der den 
Himmelsraum zu erreichen wiinscht* 

^ Entspricht wahrsch* Pane* br* XIX* 15, wo jedoch nur ein 
indragnyoh kulaya gegeben wird und der Zweek ein anderer ist* 


8. Ein Baron der sich Kraft wiinscht, bringe den Indrastoma als 
Indrastut dar als eine Ukthyafeier, mit der Brhatsingweise als erstes 
Prsthastotra k 

^ Beruht auf Pane* br. XIX* 16. Dass diese Feier ein Indrastut 
ist, stiitzt sich auf L c* 15 : aindnsu bhavati. 

9. Ein Stier ist der Opferlohn. 


10, 11. Den Stoma des Indra und Agni verrichte er fiir einen Fiirsten 
und dessen Hauskaplan, welche beide den gleichen Wunsch nach Wohl- 
fahrt haben k Dem Brahmanen fallt dadurch Energie und priesterliches 
Ansehen zu, der Fiirst dringt in die Untertanen ein ^* 

^ ekarddhi ist wohl fehlerhaft iiberliefert, etwa fiir ekatddhyau; 
Hir* hat dafiir ekadyam (1. ekatddhyam ?). ^ Beruht auf Pane, br* 

XIX* 17 (besonders L c* 6). 



XXIL 13. 26. 


333 


Die eintagigen Somaopfer 

12. Dutch die ,,Keule ' vernichtet er sein b5ses Geschick, seinen 
Nebenbuhler, Dadurch vernichtet er alle Anfeindungen K 

^ Nach Pane. br. XIX, 18 und 19 (besonders 19.2). 


13t 14. Das .tBlitzgeschoss (Vajra), einen mit dem Sodalinstotra ver^ 
bundenen Ekaha, verrichte wer seinen personlichen Feind dutch Behe- 
xung schadigen will, ebenso „die Zange" (Samdamsa) K Der Ritus der 
beiden ist dutch ,.den Falken" erklart 

^Nach Sadv. br. III. 10 und 11. ^Vgl XXII. 4. 13^27. 

15. Es gibt dreizehn ubernachtige Somaopfer ^ . 

^Sie werden 16^ — 29 erortert. Ap. folgt auch hier dem Pane, br., 
wo die dreizehn in derselben Reihenfolge gefunden werden : XX. 
1^ — 10 (inkl.). Wie aus XXII. 14, 1 hervorgeht, betrachtet Ap. diese 
Atiratras als Ekaha. 

16. Den Lichtstoma ^ (Jyotis) begehe, wer Gedeihen wiinscht. 

' Vgl, XXII. 1. 5. 

17. Den alle Stomas enthaltenden Atiratra, wer Wohlstand begehrt. 

18. Die zur Elfzahl gehdrigen Opfertiere h 

^ Dieser Satz hangt in der Luft, Eine Vergleichung mit Pane, br. 
XX. 2. 4 erweist, dass diese Vorschrift sich auf_^den Aptoryama 
bezieht, dessen Beschreibung dort, wie hier bei Ap., erst nachher 
folgt: Sutra 19 (vgl. Pane. br. I. c. 5 mit XX, 3. 4). Bei Hit. folgt 
der Inhalt von Sutra 18 nach der von Sutra 19. ^ Zu densiebzehn 
Tieren vgl. XIV, 5. 1. 

19. Von wem das Vieh immer wieder fortlauft, der verrichte den 
Aptoryama: er erreicht alles, ersiegt alles, 

20. Den Atiratra, der neun siebzehnversige Stotras enthalt, verrichte 
ein nach Nachkommen Verlangender. 

21. Den Visuvat ^ als besonderen Atiratra verrichte ein von der 
altesten Frau seines Vaters geborener Sohn: er erreicht den Vorrang. 

1 Vgl XXL 15. 16-18. ' 

22. Den Gostoma ^ verrichte, wer Wohlstand wiinscht. 

Wgl XXII, 1, 6, a. 

23. Den Ayustoma I wer den Himmelsraum zu erreichen wiinscht, 
Wgl XXII. 1. 6. a. 

24. *Den Abhijit L wer Vieh wiinscht. 

Wgl XXII. 1. 12-15. 

25. Den ViSvajitl wer einen Nebenbuhler hat. 

Wgl XXIL 1. 6-11, 

26. Einen Atiratra, dessen Stotras alle aus neun Versen bestehen, 
wer Nahrung wiinscht. 
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27. Einen, dessen Stotras aus fiinfzehn Versen bestehen, wer Kraft 
wiinscht, 

28. Einen siebzehnversigen, wer Nachkommen wiinscht. 

29. Einen einundzwanzigversigen, wer festen Stand wiinscht. 

Die Ahinas (XXIL 14-24). 

XXII. 14. 

Allg emeines. 

1. Ahinas sind die Somaopfer vom zweitagigen an bis zum elftagigen; 
deren letzter Tag ist ein Atiratra k 

^ VgL Baudh. XXVL 12 : 289 . 4: anyatarato^tiratra hy ahlnah. 

2. Das Verfahren dabei ist dasselbe wie bei einem z wolf tagigen Soma- 
opfer, das als Ahlna begangen wird k 

^ Der Dvada^aratra kann nl auch als Sattra begangen werden, 
vgL XXL L 3-4. 

3. Der erste Tag eines zweitagigen Opfers hat (von den eigent- 
lichen Schoppen) den fiir Indra-Vayu bestimmten zuerst, der zweite Tag 
hat den fiir Sukra bestimmten Schoppen zuerst k 

^ Die normale Reihenfolge ist : aindravayava, maitravamna, sukra, 
manthirLt agrayana, ukthya, 

4. Beim dreitagigen Ahlna gilt fiir die ersten zwei Tage das im 
vorhergehenden Sutra Ausgesagte; am dritten Tage geht der Erstlings- 
schoppen voran. 

5. Beim viertagigen Ahlna gilt das Vorhergesagte; am vierteh Tage 
geht der Indra-Vayuschoppen voran. 

6. Beim fiinftagigen Ahlna gilt das Vorhergesagte; am fiinften Tage 
geht der Sukraschoppen voran. 

7. Beim sechstagigen Ahlna treten sie zweimal (in der in Sutra 3— 4 
erorterten Reihenfolge) auf k 

^ Also : aindravayavagta, sukragra, agrayanagra, u. s. w. 

8. Beim siebentagigen Ahlna gilt das im vorhergehenden Sutra 
Gesagte; am siebenten Tage geht der Indra-Vayuschoppen voran. 

9. Beim achttagigen Ahlna gilt das im vorhergehenden Sutra Ge- 
sagte; am achten Tage geht der Sukraschoppen voran. 

10. Beim neuntagigen Ahlna treten sie in der unter 3 ^ — A erorterten 
Reihenfolge dreimal auf. 

11. Beim zehntagigen Ahlna gilt das im vorhergehenden Sutra Ge- 
sagte; am zehnten Tage geht der Indra-Vayuschoppen voran. 

12. Beim elftagigen Ahlna gilt das im vorhergehenden Sutra Gesagte ; 
am elften Tage geht der Sukraschoppen voran. 
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13^ Beim zwolftagigen Ahina treten sie viermal in der unter S'— 4 
erortcrten Reihenfolge auf ^ 

'VgL XXL 14. 2-4. 

14t 15. Was den Soda^inschoppen angeht, so soli er beim zweitagigen 
Ahina am letzten, bei dem dreitagigen am mitleren und bei denen, die 
sich liber mehr als drei Tage erstrecken, an jedem vierten Tage geschopft 
(geopfert und genossen) werden, nicht bei Nichtahlnas L 

^ Der Text ist wohl so zu trennen : sodasino grahanam : dvira-^ 
trasyottare 'han grahyo, madhyame triratrasya u.s.w. Uber nanahJ'^ 
nesa (auch bei Hir.) bin ich nicht sicher : es kann sowohl na 
anahmesu wie nan a ahtnesu enthalten. — Zum Sodasin vgl. XIV. 
2. 2 fgg. 

16. Es gibt vier zweitagige Opfer. 

17. Das erste ist das zweitagige Opfer der ,,Aufleuchtung''. Dieses 
ist erortert L 

WgL XVIII. 22. 12-17. 

18. Das zweitagige Opfer der Angirasen verrichte wer, obgleich er 
rechtschaflfen ist, hintenangesetzt wird L 

^ Nach Pane. br. XX. 11. 4; auch Hir. und Man. §rs. haben 
punyo, nicht paunyo wie das Pane. br. 

19. Der erste Tag ist ein Lichtstoma, schliessend mit dem Agnistoma L 
der zweite Tag ein alle Stomas enthal tender Atiratra. 

^ Also das gew5hnliche, in C.H. vorliegende. 

20. Durch das von Kapivana erschaute zweitagige Opfer erreicht er, 
welchen Wunsch er immer hat, und er wird unausgedorrt (von Korper) L 

^ Alles nach Pane. br. XX. 13. 2, 5. 

21. Der erste Tag ist ein Lichtstoma entweder als Agnistoma oder 
als Ukthya, der zweite ein Atiratra L 

^ Erweitert aus Pane. br. 1. c. 1. 

22. Durch das zweitagige Opfer des Citraratha findet er festen Stand 
im Leben und in Nachkommenschaft L 

^ Variiert nach Pane. br. XX. 12. 3. 

23. Der erste Tag ist ein Agnistoma, der zweite ein Atiratra. 

XXII. 15. 

1. Durch das dreitagige Opfer des Garga kommt der Verrichter zur 
Fortpflanzung, zur Mehrung (seines Geschlechtes und seines Viehes), er 
erringt den Himmelsraum, er erwirbt sich festen Stand in diesen Raumen, 
er steigt hinter den Vasus, Rudras und Adityas hinauf 

^ Beruht zum Teil auf Pane. br. XX. 14. 6 zum Teil auf TS. 
VII. 1. 5. 
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2. Als Weihungsisti tritt die dreischichtige Isti auf ^ 

^ Vgl. XX. 8. 4, Quelle unbekannt. Kommt auch bei Hir. vor. 
Weshalb diese Isti hier empfohlen wird, geht aus .tWunschopfer ' 
n°. 178 Anf. hervor. 

3. Eine rotlichbraune oder braune, gelbaugige, ein- oder zwei-jahrige 
Kuh ist die Somakaufkuh ^ 

^ Hauptsachlich nach TS. VIL 1. 6. 2 und Pane. br. XXI. L 3 

(Jaim. br. II. 249, Auswahl n^. 149). 

4. Die drei Tage sind: Agnistoma, Ukthya, Atiratra ^ 
iNach TS. VII. 1. 5. 3^4. 

5. Die Singweisen, auf welchen an jedem Tag das erste Prsthastotra 
zu singen ist, sind: Rathantara, Vamadevya und Brhat ^ 

^ Diese Bestimmung ist nicht in einem Brahmana vorhanden. Ap. 
kann sie aus dem Arseyakalpa (VI. 3. 5) entnommen oder aus TS. 
VII. 1. 5. 3 erschlossen haben (Rathantara: Erde; Vamadevya: 
Luftraum ; Brhat : Himmel). 

6. Tausend Kiihe sind der Opferlohn. 

7. Am ersten Tage schenkt er dreihundertunddreiunddreissig, und 
ebenso am zweiten und dritten Tage K 

^ Nach Jaim. br. II. 264 oder SBr. IV. 5. 8. 1 oder Pane. br. 
XX. 15. 13. 

8. Als tausendste bleibt iibrig ^ eine rdtlichbraune h gesprenkelte h 
zweifarbige eine entweder auf beiden Seiten oder auf einer Seite bunte ^ 
Kuh. 

iWortlaut aus SBr. 1. c. 2. ^So TS. VII. 1. 5. 7. ^ So TS. 

VII. 1. 6. 5. 

9^ Es wird (in der heiligen Uberlieferung) gesagt ^ (und dies hat hier 
Geltung): „Das (aus der Habe des Opferherrn) auszuerwahlende Stuck 
soli eine schone, in Gestalt vollkommene Kuh sein"' 

^ TS. VII. 1. 6. 5—6. ^ Die eigentliche Absicht dieser Vorschrift 

entgeht mir. Vielleicht ist die Bedeutung, dass statt der tausendsten 
Kuh, weil sie die Stimme ist, eine andere Kuh als Ersatz gegeben wird. 

10. Den am ersten Tage zu gebenden Kiihen soil ein grosshockriger 
Stier ^ vorangehen (als erster der dreihundertunddreiunddreissig). 

^ Apastamba's udbhrsti steht Baudhayana's unnata gleich. 

11. liber diesem spricht er den Vers aus : „Fuhre du, Agni, die 
tausend herbei; du hast die Decke der H5hle zerspalten. Fiihre du uns 
tausend zu, samt Nachkommenschaft und Vieh. Der Reichtum soil wieder 
zu mir kommen'' K 

^ Der Vers (zum Teil aus TS. VII. 1. 6. 6) ganz so nur noch 
bei Hir.; Baudh. (XVL 25) und Man. Srs. haben einen ^nlich 
lautenden. 
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12^ Den am zweiten Tage zu gebenden Kiihen soil eine rindernde Kuh 
vorangehen* 

13. Uber dieser spricht er den Vers aus: „Durch den Saft der 
Krauter und Wasser bist du saftig geworden K Teile du mir tausend zu, 
samt Nachkommenschaft und Vieh, Der Reichtum soil wieder zu mir 
kommen'\ 

^ Nur noch bei Hir.; Baudh. hat statt dieses Versteiles TS. L 2. 2, f* 

‘ 14. Den am dritten Tage zu gebenden Kiihen soil ein Zwergstier 
vorangehen, 

15. Uber diesem spricht er den Vers aus: ,tDu, des Visnu Zwerg- 
stier, bist der feste Stand der tausend K Verleihe du uns tausend samt 
Nachkommenschaft und Vieh, Der Reichtum soli wieder zu mir kommen'', 

^ Ahnlich Baudh., Hir., Man. ^rs. — Von dem in 10-— H Be- 
schricbenen finde ich in den alteren Texten keine Spur. Die drei 
hier genannten Tiere gemahnen an die drei, welche je mit einem 
Drittel der tausendsten Kuh und den 333 Kiihen hervorkommen 
(TS., Pane. br„ Jaim. br.). 

XXII. 16. 

16. 1. Es wird gelehrt: „Diese (tausendste Kuh) soli er (darauf) nord- 
lich um die Agmdhrahiitte herumfiihren und in der Nahedes Ahavaniya- 
feuers die Dronakufe beriechen lassen'’ h oder er soli sie siidlich um die 
Mahavedi herumfiihren und sie zwischen Opferpfosten und Ahavaniya, 
oder aber im Agnidhrazelte oder im Havirdhanazelte die Dronakufe 
beriechen lassen mit dem Verse: „Berieche die Kufe, du Grosse, du mit 
dem breiten Strome, du Milchreiche, es soil in dich der Soma hinein- 
gehen, wie die Strome in den Ozean. Teile du mir tausend zu samt 
Nachkommenschaft und Vieh. Der Reichtum soil wieder zu mir kommen’' 

^ TS. VII. 1. 6. 6. ^ Die Quelle dieser Alternative ist nicht 

anzugeben. Der Text des Jaim br. ist hier unvollstandig. ^ TS. 1. c. 

2. Darauf fiihrt er sie in nordlicher Richtung zum Agnidhrazelte 
hin ^ und wirft ein Tarpyakleid ^ iiber ihren Riicken 

' Vgl. TS. VII. 1. 6, 7. ^VgL Bern. 1 zu XVIII. 5. 7. ^Nach 
Pane. br. XXL 1. 10 oder Jaim. br. II. 251. 

3. Darin (d. h. in dem Kleide) ist eine Abbildung der Dhisniyas ver- 
kniipft (eingestickt) L 

^ Quelle und Absicht unbekannt. Hir. hat dasselbe. 

4. Dann soli er, wahrend die Kuh mit dem Kopfe nach Westen ge- 
kehrt vor (dem Feuer) steht, in das Feuer der Agmdhrahiitte eine Schmalz- 
spende darbringen mit dem Verse: „Ihr beiden habt gesiegt; Ihrwerdet 
nicht besiegt: keiner von den beiden ist besiegt worden. Als Ihr, o Indra 
und Visnu, (gegen Vrtra) strittet, da zerteiltet ihr das Tausend (d. h. den 
Besitz dcs Vrtra) in drei Teile'' L 

lAlles nach TS. VIL 1. 6. 7. 

Verb. Afd. Letterkunde (Nieuwe Reeks) Dl. XXVI. 


D 22 
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5^ Er bringt die Spenden dar mit den Formeln, welche ,,die Ge- 
stalten des Opfertieres" heissen. und zwar denjenigcn Gestalten (Farben), 
die sich an der Kuh befinden \ ^ 

^ ,,Dem Roten, svaha' u.s.w.; beruht auf TS, L c, 8 , 

6 * Nach der Uberlieferung einiger werden hierzu die beim Rossopfer 
vorgeschriebenen Formein verwendet K 

'Nl TS, VIL 3. 17^18, vgl XX 6 . 4 am Ende, 

7* Dann stehe er auf, fiihre sie in westlicher Richtung zu der Ecke 
des Sadas, und fliistere ihr ins rechte ^ Ohr die Formel : „Ida, Ranta, 
Aditi, SarasvatT, du Liebe, du Liebste, du Grosse, du Beriihmte; dies 
Sind, o Kuh, deine Namen. Verkiinde mich unter den Gottern alseinen 
Gutcs Vcrrichtenden*' 

1 VgL SBr. IV. 5, 8 . 10 . ^AUes nach TS. VII. 6 . 8 . 

8 ^ Dann lasst er die Kuh frei und erfahrt (aus ihrem Gange) die 
Erkentnis (inbezug auf das was dem Opferherrn bevorsteht) : 

9* „Wenn sie, nicht von einem Menschen angetrieben, nach Osten 
geht, so wisse er, dass der Opferherr seinen Zweck erreicht hat und den 
schonen Raum ersiegt hat; wenn sie nach Siiden geht, dass er bald aus 
dieser Welt fortgehen (d.h. sterben) wird; wenn nach Westen, dass er 
reich an Korn sein wird ; wenn nach Norden, dass er in diesem Raume 
(d.h. auf der Erde) ansehnlich sein wird'’ K 

^ Alles, mit geringer Anderung, aus SBr. IV. 5 . 8 . 11 . 

10 ^ liber der Kuh spricht der Opferherr die Formein: „Mach du 
mich zum Himmelsraume hingehen; mach du mich zum leuchtenden 
Raume hingehen; mach du mich zu alien den guten Raumen hingehen; 
mach du mich zu festem Stande hingehen zusammen mit Nachkommen- 
schaft und Vieh. Der Reich turn soil zu mir wiederkehren" k 
^Alles nach TS. VII. 1 . 7. 1 ^ 2 . 

II 4 Zu jeder Dreizahl von Kiihen, die iiber dreissig sind, fiige er 
(nl, der Opferherr) sie jedesmal hinzu und gebe sie dem Agnidhra, dem 
Brahman, dem Hotr, dem Unnetr oder dem Adhvaryu K 

'Zum Teil nach SBr. IV. 5. 8 . 12 und TS. VII. 1 . 5 . 6 , VIL 
1. 7. 2 . 

12 t Oder er erwahle sich zwei Unnctrs und schenke sie demjenigen 
von diescn, der nicht das: „Es sei! Er h 5 re" sagt L 

' Dies sagt der Unnetr beim Hariyojana, vgl. C.H. § 247. b. Der 
Satz ist SBr. IV. 5. 8 . 13 entnommen. 

13* Oder er schenke dem Brahman zwei Drittel, dem Agnidhra ein 
Drittel L 

'Nach TS. VII. 1 . 5. 6—7: der Brahman ist Indraartig, und 
bei der Verteilung der Habe des Vrtra waren ja dem Indra zwei 
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Drittel davon iiberwiesen. Der Agnldhra ist Visnuartig, und dem 
Visnu war ein Drittel uberwiesen; vgL TS, L cV 5 und Jaim, br, 
11. 243 (Auswahl § 148 am Ende). 

14* Oder aber alien den im Sadas ihren Sitz habenden Priestern ^ 

^ Nach TS, 1. c. 6. 

15* a* Oder man soli sie hinaustreiben und sie frei herumgehen lassen 
wie sie will ^ 

' Nach TS. 1. c. 

15* b* Es wird (in der heiligen Uberlieferung) gelehrt ^ (und das dort 
Gesagte hat hier Geltung): ,,Wenn sie von einem nicht Wissenden ent- 
gegengenommen wird so soli er sie entgegennehmen mit den Formeln: 
,»Eine bist du, nicht tausend. Dich, die du die eine, nicht tausend, bist» 
nehme ich entgegen; eine seiend, nicht tausend, komm zu mir. — Lieb" 
lich bist du, wohl sitzend, giinstig; komm zu mir als liebliche, wohl 
sitzende, giinstige'', 

^ TS. VII. 1. 7. 2—3. ^Nach demselben Texte steht ja eigentlich 
die lOOOste Kuh der ganzen Tausendzahl gleich. 

16* Nachdem er ^ sie fiir ein Goldstiick im Gewichte von hundert 
Manas ^ losgekauft hat, bringt er sie in den Kuhstall des Opferherrn 

^ Nl. derjenige, der nach Sutra 10—14, die tausendste Kuh erhalten 
hat. ^ Durch eine andere Kuh, nach Jaim. br. II. 257 (und Hir.). 
Wgl. TS. VII. 1. 7. 4. 


XXIL 17. 

1 . Zur Erhaltung der A^ir ^ melkt man am ersten Tage zehn, am 
zweiten Tage zwanzig, am dritten Tage dreissig Kiihe^. 

^ Vgl. XIII. 10.8. ^Genau so Hir.; nur Man. ^rs. hat Ahnliches: 
sapta saptanvaham asire duhantu Die altere Quelle ist unbekannt. 

2. Am ersten Tage soli (ausser den Kiihen) zubereitete Speise (d.h. 
Reis) gegeben werden ; Gold, eine Kuh, ein Kleid am zweiten ; ein Last- 
wagen, ein Kriegswagen, ein Ross, ein Elefant, ein Mensch am dritten 
Tage L 

^ Die Quelle ist unbekannt, vgl. aber §Br. IV. 5. 8. 15. 

4. Er soil aber nicht mehr als die Tausendzahl schenken; nach 
einigen jedoch ist dies wohl erlaubt k 
^ Aus dem SBr, 1. c. 14. 

5. a. Wenn er (mehr) gibt, so soli dies nach der Darbringung des 
Netzes der Anubandhyakuh geschehen k 

1 Vgl. XIIL 23. 6fgg. (und XIIL 7. 15). Quelle ist SBr. 1. c. 15. 

5. b. Wenn er ^ die Daksinakiihe herbeifiihrt, so fiihre er sie in voll- 
standigen Dekaden herbei 
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^ NL der Opferherr, vgl. XIIL 6, 8. ^ An jedem Tage sollen 333 

Kiihe gegeben werden» aber die iiberzahligen drei jedes Tages werden 
zusammen mit der tausendsten am dritten Tage herbeigefiihrt, vgl 
}p(IL 16. 11. Der Zweck ist, die Viraj (Zehnzahl) zu erreichen. 
Ap. folgt hier wieder dem SBr. IV. 1, c. 16. ^ Die Garbe'sche 
Satztrennung ist irrig. 

6^8* Welchem (Opferpriester) er eine Kuh schenken will, diesen 
zehn (d.h. fiir zehn dieser Art) treibe er eine Dekade herbei; welchem 
er zwei schenken will, diesen fiinf treibe er eine Dekade herbei, wel- 
chem er fiinf schenken will, diesen zwei treibe er eine Dekade herbei. 
So bis zur Hiindertzahl oder bis zur Tausendzahl k 

^ Es ist mir ebensowenig wie Eggeling (unsere Stelle ist nl. SBr. 
IV. 5. 8. 16 entlehnt) gelungen, die Bedeutung dieser Worte zu 
begreifen. Die Distribution des Laty. IX. 6. 4- — 13 lehrt uns hier 
nichts. Vielleicht steckt in dem Passus nur, dass, wahrend die Da- 
ksinas nach der Ratio von XIII. 5. 12 verteilt werden, jedesmal zehn 
Kiihe zugleich zur Verteilung herbeigefiihrt werden. Talavrndanivasin 
gibt eine genaue Berechnung der Daksinas, der Text ist aber infolge 
der verdorbenen Uberlieferung unverstandlich. Der Wichtigkeit der 
Stelle halber zitiere ich Hir, (Haug'sche Hs.) : yasma ekarn gam ditset 
trayodasabhyo dasatam upasamakuryad, yasmai pancabhyas tebhyo 
dasatam, yasmai tisras tisrabhyas (sic) tebhyo dasatam, anakasmai 
(sic) vaikam yasmai pahca dvabhyam tabhyam dasatam; evam a 
satad a sahasrat Sieg schlagt die folgende Ubersetzung vor : „Wenn 
er eine Kuh schenken will, diesem treibe er die Dekade zu zehn 
herbei (d.h. zehnmal je eine Kuh) ; wenn zwei, dem zu fiinf (fiinfmal 
je zwei); wenn fiinf, dem zu zwei (zweimal je zwei); so bis zu 
hundert oder tausend" (d.h. wenn er hundert schenken will, dem 
treibt er die Dekade mit einmal zehn, wenn zwanzig, dem mit zwei- 
mal je zehn, wenn dreissig, dem mit dreimal je zehn u. s. w.). 

9f 10* Nachdem er die letzte Daksina herbeigefiihrt hat, oder nach- 
dem er aufgebrochen ist \ bringt er die Spende an Sabali ^ dar mit der 
Formel: ,,0 Sabali, du bist der alles umfassende Ozean, du bist der 
Brahman der Gotter, du bist die Erstgeborene der Ordnung. Nahrung, 
Licht, Glanz, Nektar bist du. Wir kennen dich, Sabali, als die Strahlende. 
Die Erde ist einer deiner Fiisse, der Luftraum einer, der Himmel einer, 
der Ozean einer. Dieses bist du, Sabali. Wir kennen dich als solche ; 
so spende uns Saft und Nahrung, einen Strom von Reich turn, o Sabali, 
die du die Machtigste unter den Geschopfen bist. Mbchte ich in den 
Besitz von Viehstand ^ kommen'' 

^ Vgl. CH. § 259. ^ Satztrennung in der Ausgabe irrig, 1. : sabali 

samudro 'si u. s. w. ^ vrajam 7 Pane. br. hat vratam, Jaim br. avrtam, 
Hir. vftam, ^ Vgl. Weber’^s Aufsatz Ind. Stud. V, S. 437. Auch 
Jaim. br. hat die Formel, aber sehr abweichend. 

XXIL 18 * 

1* Das dreitagige Rossopfer umfasst einen Agnistoma, einen Ukthya, 
und einen Atiratra. 
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2. Die Singweisen fiir das erste Prsthastotra der drei Tage sind hin- 
tereinander: das Rathantara, die Mahanamnlverse, das Brhat \ 

^ Bern* 2 U Sutras 1 — 2. Alles stimmt mit der schon gegebenen Dar^- 
stellung des Asvamedha (XX. 9. 12; 13. 1; 22. 3) und mit Pane, 
br. XXL 4. 1, 8 iiberein, vgl. Arseyakalpa VI. b. Hir. behandelt 
dieses Opfer in diesem Zusammenhang denn auch nicht. 

3 . Es soil von einem Konig verrichtet werden, der , files'* zu werden 
wiinscht. 

4 . Das dreifcagige Somaopfer des Bida verrichte wer selbstandige 
Herrschaft wiinscht L 

^ Von Pane. br. XXL 5. 2» mit welchem Hir. ubereinstimmt, 
abweichend. 

5* Es umfasst drei neunversige* einen Sodasin in sich fassende Ati- 
ratras ^ . 

^ In Ubereinstimmung mit der Lehre des Pane, br. 

6* Die ersten Prsthastotras jedes Tages sind der Reihe nach auf der 
Rathantara-, der Vamadevya- und der Brhatsingweise zu singen L 

^ Wie die Uberlieferung der Kauthumas. 

7 . Die Tage und Prsthastotras der drei jetzt folgenden dreitagigen 
Opfer sind dieselben wie die des dreitagigen Opfer des Garga k 

1 Vgl. XXIL 15. 4, 5. 

8. Den Chandomapavamana verrichte wer sich Vieh wiinscht L 

^ Vgl. Pane. br. XXL 6. An diesen Tagen umfassen die drei 
Pavamanastotras, am. 1. : 24 Verse, am 2. : 44, am 3. : 48 Verse, 
die Stomas der Chandomatage. 

9 . Durch das die Giiter in sich fassende ^ erreicht er den Besitz 
von Vieh. 

^ Antarvasu, Pane. br. XXL 7. 

10 . Den Paraka verrichte wer den Himmelsraum zu erreichen wiinscht L 

1 Vgl. Pane. br. XXL 8. 

11. Es gibt vier viertagige Somaopfer. 

12. Das erste ist das des Atri, welches vier tiichtige S5hne verspricht. 

13 . Es ist ja gesagt ^ : „Vier tiichtige S5hne werden in seinem Hause 
geboren : ein tiichtiger Hotr, ein tiichtiger Udgatr, ein tuchtiger Adhvaryu, 
ein im Rate Tiichtiger'* 

^ TS. VIL 1. 8. 1. ^Nach Talavrndanivasin ist susabheya ein 
atharvavedakusalah, ein subrahma, 

14 . Die ^ vier vierstomigen Somaopfertage des Atri sind : Agnistoma 
(1, Tag), zwei Ukthyas (2. und 3. Tag) und Atiratra (4. Tag). 

^ Die TS. VII. 1, 8. 2 erwahnten. Dass jeder Tag vier Stomas 
enthalt geht aus Pane. br. XXL 9. 1 hervor. 

15 . Es ist gesagt^: .,Beim Atri, obgleich er die Opferwilligkcit als 
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Hochstes hatte, stellten sich vier KrMte nicht ein: Ansehen, Kraft, 
priesterliches Ansehen und Nahrung ; diese vier Krafte erreicht er durch 
diese vier Tage’', 

' TS, I c. 

16^ Das viertagige Opfer des Jatnadagni verrichte wer Gedeihen 
wiinscht ^ 

1 TS, VIL 1. 9. 

17* Die Spende an den Upasadtagen besteht aus Opferkuchen k 

^ Statt, wie sonst (vgL C.H. § 52. a), aus Schmalz. Die Bestimmung 
beruht auf TS. VIL L 9. L 

18* Wahrend der zwdlf Upasadtage, die dieser Somafeier vorangehen, 
warden morgens und abends als Upasadspenden der Reihe nach die 
folgenden Opferkuchen vom Adhvaryu dargebracht : ein einschiisseliger 
fiir Agni bestimmter am ersten Tage; ein zweischiisseliger fiirdieAgvins 
bestimmter am zweiten Tage; ein dreischiisseliger fiir Visriu bestimmter 
am dritten Tage; ein vierschiisseliger fiir Soma bestimmter am vierten 
Tage; ein fiinfschiisseliger fiir Savitr bestimmter am fiinften Tage; ein 
sechsschiisseliger fiir Dhatr bestimmter am sechsten Tage; ein sieben- 
schiisseliger fiir die Maruts bestimmter am siebenten Tage; ein acht- 
schiisseliger fiir Brhaspati bestimmter am achten Tage; ein neunschiis- 
seliger fur Mitra bestimmter am neunten Tage; ein zehnschiisseliger fiir 
Varuna bestimmter am zehnten Tage; ein elfschiisseliger fiir Indra 
bestimmter am elf ten Tage; ein zwdlfschiisseliger fiir die Vi^vedevas 
bestimmter am zwolften Tage K 

^ Alles aus Pane. br. XXL 10. 23 entlehnt. Die Reihenfolge ist 
durch die Zahlen der Kapalas bestimmt. Visnu, wegen seiner drei 
Schritte bekannt, bekommt immer einen dreischiisseligen, die Maruts, 
wegen ihrer sieben Gruppen, bekommen immer einen siebenschiis^ 
seligen Opferkuchen, u.s.w. 

19* Es sind „LofFelspenden'' k 

'Vgl. XXIV. 3. 2^13 und Bern, zu XV. 6. 7. 

XXIL 19. 

L Der Adhvaryu opfert von diesen Kuchen, nachdem er der Reihen-- 
folge nach iiber jedem eine der folgenden Formeln * hergesagt hat. 

1. Agni, komm zum Opfer, komm zum heiligen Dienste; schafFe 

den Vater Vaisvanara zur Hiilfe herbei. 

2. Ihr Gotter Asvins, mischet mit eurer Honigpeitsche heute dieses 

Opfer fiir den Opferherrn. 

3. Gott Visiiu, schreite bei diesem Opfer weit aus fiir den Opferherrn. 

4. Gott Soma, der du den Samen einbringst, komm heute bei diesem • 

Opfer dem Opferherrn zu Gefallen. 
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5. Cott Savitr, schicke heute bei diesem Opfer dem Opferherrn 
dein Savitrwesen* 

6. Gott Dhatr, du guter Ordner, komm heute dem Opferherrn zu 
Gefallen zu diesem Opfer. 

7. G5ttliche Presssteine* lasset heute bei diesem Opfer euren Susses 
bringenden Klang dem Opferherrn zu gefallen ertonen. 

8. Gottin Aditi, schicke heute bei diesem Opfer dem Opferherrn 
dein Aditiwesen. 

9. Gottin Anumati, begiinstige heute bei diesem Opfer den Opfer- 
herrn. 

10. Gottliche Gewasser, fiiget euch heute bei diesem Opfer dem 
Opferherrn. 

11. a. ^ In jedem Sitze, reich an Nachkommen, derRbhut gernean- 
nehmend. 

1 1 . b. ^ Gott . Indra, verleihe ^ heute bei diesem Opfer dem Opfer- 
herrn Kraft. 

12. Gott Tvastr, du guter Samenspender, komm heute zu diesem 
Opfer dem Opferherrn zu Gefallen. 

2* Jeder Formel hangt er die Worte an: ,,Dem Indra, den Gottern 
giesset die Opfersubstanz aus, svaha'". 

^ Alle Formeln sind Pane. br. XXL 10. 11—22 entnommen. Apa- 
stamba's Text jedoch weicht in Einzelheiten von seiner Vorlage^ab. 
Nur die Lesarten des Pane. br. sind richtig, diesen habe ich mich in 
der Ubersetzung angeschlossen. Die Spriiche finden sich auch bei 
Hir. (meist mit den besseren Lesarten), im Man. ^rs. und in Katy. 
(5DCIII. 3. 1). ^ Es gibt entweder eine Formel zu viel (dann ist die 

eine als fakultativ zu betrachten) oder Ap. nimmt 11a und 11b zu- 
sammen. Die Fprmel 11b nur in Ap. und Hir. ^ Nur die Lesart 
des Hir. : devendrendriyam adyasmin yajne yajamanaya dhehi ergibt 
einen Sinn. 


XXIL 20. 

L Das „Vasistha s Beschreitung" ^ genannte viertagige Opfer soli 
einer verrichten, der, obschon er Verdienst hat, dennoch hintenangesetzt 
wird 

^ Der Name nur im Jaim. br. II. 289 : vasistho va akamayata 
sam iman lokan satpeyam itu ^ Erweitert aus Pane. br. XXL 11.2. 

2. Das „Vi5vamitra's Sieg"' genannte viertagige Opfer soil von 
einem verrichtet werden, der einen Nebenbuhler hat L 

* Nach Pane, br, XXL 12. 1, 3. 

3. Es gibt fiinf fiinftagige Somaopfer. 

4. Es ist gesagt {und dies bezieht sich auf das erste dieser Opfer) : 
„Einst gab es nur das Jahr. Dieses wiinschte: „Mochte ich die Jahres- 
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zeiten erschafFen'". Es erschaute dieses fiinftagige Opfer. . .. Wer dieses 
verrichtet, pflanzt sich fort . * . oder trennt sich von seinem Nebenbuhler 
, . . oder bekornmt tausend Kiihe . . . oder wird ein Redner"’ k 

^ TS* VIL L 10* Dieser Ahina nicht in den Texten der Chandogas* 

5* Das zweite fiinftagige Somaopfer ist »,das Zusanamenhangende'' k 

^ Nach Pane. br. XXL 13. Zum Namen vgl. Fussbem. 3 zur 
Ausgabe des Arseyakalpa S. 96. 

6 * Er erreicht dadurch welchen Wunsch immer er hat K 

^ Nach Pane. br. 1. c. 7. 

7* Dessen Tage sind: ein Agnistoma, drei Ukthyas und ein Atiratra L 

^ Vgl. Arseyakalpa VII. 8—10. 

8* Hierbei umfassen am 1. Tage die ersten zwei Pavamanastotras 9 , 
das dritte 15 Verse; am 2. Tage die ersten zwei 15,dasdritte 17 Verse; 
am 3. Tage die ersten zwei 17, das dritte 21 Verse; am 4. Tage die 
ersten zwei 21 » das letzte 27 ; am 5. Tage die ersten zwei 27, das dritte 
33 Verse L 

^ Alles aus Pane. br. XXL 13. 1. 

9* Dutch das ^fiinfjahrige'' genannte fiinftagige Somaopfer wird er 
„mehr als vieL' (d.h. zahlreich an Nachkommen und Vieh.)L 

^ Die Darstellung in den alteren Texten geben Pane. br. XXL 14, 

• Jaim. br. 11. 178—180 (als Ahlna), TBr. II. 7. 10. — ^12 (als Sava). 

10, In jedem Jahre (d.h. fiinf Jahre hindurch, vor dem eigentlichen 
Somaopfer) bringt er ein Tieropfer dar. 

11* Man fiihrt siebzehn scheckige fiinfjahrige Stiere und siebzehn nodi 
nie geschwangerte fiinfjahrige Kiihe herbei L 

^Nach Pane. br. 1. e. 7. 

12* Nachdem sie besprengt und mit dem Feuerbrande timzirkelt wor^ 
den sind L lasst man die Stiere frei und opfert die Kiihe 

^Vgl. VII. 13. 10; 15. 1. ^Vgl. Pane. br. L c. - Die Kiihe 
werden den Maruts iiberwiesen. Pane. br. 1. c. 5 und vgl. Wunseh- 
opfer n^. 56. 

13* Wir werden deren Farben erortern : 

14* a* gestreifte, mit buttergelben Flecken gesprenkelte, rotlich braune, 
Und scheckige L 

' Mit geringer Zutat und Abanderung der Reihenfolge, nach Pane, 
br. 1. c* 8. Also jedes Jahr werden die Stiere freigelassen (vgl. aber 
Sutra 16—18); im 1. Jahre werden die Pr^nikiihe von Sutra 11, im 
2. Jahre die gestreiften u. s. w. geschlachtet. 

14* b* Nachdem er die zuletzt genannten geopfert hat, beginnt die 
Weihe fiir das Somaopfer. 

15* Die Tage des fiinftagigen Opfers sind: ein Agnistoma mit neun- 
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versigen Stotras, ein Ukthya mit fiinfzehnversigen, ein Ukthya mit sieb- 
zehnversigen» ein Ukthya mit fiinfzehnversigen, ein Atiratra mit siebzehn- 
versigen Stotras K 

^ Nach Pane. br. 1. c. 10. 

16* Jene Stiere sind die Savanaopfertiere h 
' Nach TBr. 11. 7. 11. 1. 

17* Man opfert Tag flir Tag drei von diesen, am letzten Tage funf 
^ Nach Pane. br. 1. c. 10. 

18* Dem Indra und den Maruts werden die Stiere, den Maruts (allein) 
die Kiihe geopfert h 

' Nach ib. !2. 


XXII* 21* 

19, 1. Wenn Rudra den Stieren nachstellt, so bringe er dem mit 
Rudra verbundenen Agni einen achtschiisseligen Opferkuchen dar. 

2* Wenn einer ins Wasscr fallt, einen fiir Apam napat bestimmten Cam. 

3* Wenn einer zusammensinkt, einen fiir Nirrti bestimmten Cam. 

4* Wenn einer zusammengesunken oder zusammengebrochen ist, einen 
fiir die Erde bestimmten Cam oder einschiisseligen Opferkuchen. 

5* Wenn einer lahm wird oder die Horner verliert, einen fiir Brhas- 
pati bestimmten Caru. 

6* Wenn einer zugrunde geht, einen Caru fiir Vayu. 

7* Wenn einer von einem feindlichen Heere erbeutet wird, einen 
elfschiisseligen fiir den siegenden Indra bestimmten Opferkuchen. 

8. Wenn einer mit Gewalt entfiihrt wird, einen elfschiisseligen fiir den 
gewaltigen Indra bestimmten Opferkuchen. 

9* Wenn einer blind wird, einen Cam oder einschiisseligen Opfer- 
kuchen fiir Surya. 

10* Wenn einer in ein Erdloch fallt, einen Cam fiir Visnu. 

11* Wenn einer infolge einer unbekannten Krankheit stirbt, einen 
Cam oder zwdlfschiisseligen Opferkuchen fiir Prajapati h 

^ Bern, zu 20. 19 — 21. 11 : beinahe alles ist aus dem Pane. br. 

XXL 14. 13^19 (vgl. oben, XX. 7. 11 fgg.). 

12* Das vierte fiinftagige Somaopfer ist das den Mahavrata in sich 
fassende Opfer L 

' Pane. br. XXL 15. 

13* Dieses verrichte, wer einen Nebenbuhler hath 
^ Nur in Ap* • 
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14^ Dessert fiinf Tage sind: ein neunversiger Agnistoma, ein fiinf- 
zehnversiger Ukthya, der Mahavrata, ein siebzehnversiger Ukthya, ein 
einundzwanzigversiger Atiratra k 

^ Alle anderen Quellen weichen ab und schliessen sich dem Pane, 
br. (XXL 15. 1) an. 

15^ Das Menschenopfer ist das fiinfte fiinftagige Opfer. 

16* Dessen Tage sind wie die des Panca^aradlya k 
' Vgl. XX. 24. 5. 

17^ Er gibt als Opferlohn am ersten Tage ein Ayuta Kiihe, am 
zweiten Tage ein Niyuta, am dritten Tage ein Arbuda und Nyarbuda, 
an den beiden letzten Tagen wie an den beiden ersten k 
^ Dies alles nur bei Ap. Die Quelle ist unbekannt. 

XXIL 22. 

L Es gibt vier sechstagige Somaopfer. 

2. Das erste ist das der Sadhyas k 
' TS. VII. 2. L 

3. Es ist gesagt ^ : ,, Dieses Opfer bezweckt, den Opferherrn den 
Himmelsraum erreichen zu lassen. Die Tage desselben sind die des 
Prsthyasadaha Havirdhana- und Agnidhrahiitte sind von A^vatthaholz, 
beide stehen auf Radern; der Opferpfosten hat unten die Gestalt eines 
Morsers; man geht jeden Tag eine Strecke weiter nach Osten, die 
Sarasvati entlang ; man geht unter lautem Geschrei ; wenn die zehn 
mitgefiihrten Kiihe zu hundert geworden sind, so ist das eine Veran- 
lassung zum Aufbruch; eine andere, wenn die hundert zu tausend ge- 
worden sind; eine dritte* wenn einer der Beteiligten stirbt oder wenn 
sie vergewaltigt werden"' 

* TS. VII. 2. 1 (in der Ubers. etwas bekiirzt). ^ Vgl. Arseya- 
kalpa I. 8 und Anhang 4. a — 4. f. ^ Mit diesem Sadaha sind 
aufs engste die unten (]^OCIII. 12, 13) beschriebenen hundertj^rigen 
Sattras der Sadhyas verwandt. 

4 . Das sechstagige Opfer der Jahreszeiten ist das zweite ^ ; es wird 
von einem verrichtet, der Nachkommenschaft begehrt k 

1 Pane. br. XXIL 1. 

5* Dessen Tage sind die der sechstagigen Periode, in welcherhinter-' 
einander die Prsthasamans auftreten k 

^ So Pane. br. 1. c. 1* — Vgl. Bern. 2 zu Sutra 3. 

6. Dutch das dritte sechstagige Opfer, mit dem Trikadruka ' am Ende, 
erreicht der Opferherr weichen Wunsch er immer hat 

' D. h. den ersten drei Tagen des Abhiplava^sadaha, vgl. Arseya^- 
kalpa I, 2—4 (jyotis, go, ayus). ^ Anders das Pane. br. XXIL 2. 2, 
mit’welchem Hir. ubereinstimmt. 
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7. Dessen Tage sind: neunversigcr Agnistoma, fiinfzehnversiger 
Ukthya, siebzehnversiger Ukthya. Jyotis, Go- und Ayustag K 

iPano br. XXIL 2. L 

8. Dutch das vierte sechstagige Opfer bekommt er reichlich Nach- 
kommen und Vieh L 

^ Auch hier weicht Ap. vom Pane br. ab, welchem Hit. naher 
steht. 

9. Dessen Tage sind: die fiinf des ,,zusammenhangenden'' Opfers ^ 
und ein als Atiratra begangener Visvajit 

1 VgL XXL 20, 8, ^So Pane br. XXIL 3. L 

10. Es gibt acht siebentagige Somaopfer. 

11. Das siebentagige Opfer des Kusurubinda verrichte wer sich Vieh 
wiinscht. 

12. Dieses ist erklart k 

^ NL dutch das Brahmana : TS. VIL 2. 2. 

13. Das zweite siebentagige Opfer, das der sieben Rsis, verrichte 
wer den Himmelsraum zu erreichen wiinscht k 

^ Vgl. Pane. br. XXIL 4. Hir. und Man. ^rs. mit rddhikamah 
stehen dieser Quelle naher. 

14. Es umfasst die sechstagige Periode mit den Prsthasamans und 
einen den Mahavrata umfassenden Atiratra ^ 

' Nach Pane. br. L c. 1. Der letzte Tag ist ein gewohnheher 
Atiratra/ aber mit dem Mahavrata als erstes Prstha. 

15. Das siebentagige Opfer des Prajapati verrichte wer Nachkommen 
wiinscht L 

1 Nach Pane. br. XXIL 5. 

16. Dessen Tage sind: die sechstagige Periode mit den Prsthasamans, 
und als letzter Tag ein Atiratra, dessen erstes Prsthastotra das Maha- 
vratastotra des Prajapati ist K 

^ Nach Pane. br. XXIL 5. 1; woher Ap. die Bezeichnung dieses 
Mahavratastotra hat (das nach Pane. br. 1. c. 2 von dem gewohn- 
lichen unterschieden ist), ist mir imbekannt. Hir. hat dasselbe, Man. 
5rs. hat saptadasam wie Pane. br. 

17. Das siebentagige Opfer mit den Chandomastomas in den Pava- 
manastotras ^ verrichte wer Vieh wiinscht 

^ Vgl. Sutra 18. ^Nach Pane. br. XXIL 6. 

18. Dessen Tage sind die sechstagige Periode mit den Prsthasamans 
und als siebenter ein mit dem Mahavrata als erstes Prsthastotra ver- 
bundener Atiratra, dessen Pavamanastotras die Verszahlen der Chando- 
matage haben L 

^ Nach Pane, br, 1, c.; iibrigens vgl. Bern, zu XXIL 18. 8. 
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19. Das Prsthyavalamba genannte siebentagige Opfer verrichte wer 
Nahrung wiinscht ^ 

^ Diesen Saptaratra kann ich aus alteren Quellen nicht nachweisen* 
Ich finde ihn nur bei Hir,: prsthyavalambena pratisthakamah prsthyah 
sadahah prsthyavalambyah trayastrimsam mahavratam, Vielleicht 
entspricht ihim doch Pane br. XXIL 7, vgL Arseyakalpah VIL 13. d. 

20. Der Prsthyastoma umfasst die sechstagige Periode und einen mit 
dem Mahavrata als erstes Prsthastotra verbundenen Atiratra L 

^ Dass dieser Satz einen besonderen Saptaratra beschreibt, erhellt 
aus A^v. X. 3. 15. Vielleicht entspricht Pane. br. XXIL 10, Aber 
so ergeben sich nicht acht, sondern neun Saptaratras ! Gehoren 
XXIL 22. 20 und 23. 1 zusammen ? und ist 23. 2 interpoliert ? Hir. 
lautet : satfrasarnmitenannadyam prajatn pasun ojo vTryam apnoty : 
abhyasanjyah pancaho visvajid atiratrah. Auch Man. srs. kennt 
diesen Saptaratra {devanam prsthyah stomah). Talavr. freilich rechnet 
den Prsthyavalamba als n^ 5, den Sattrasarnmita als n°. 6, 

XXIL 23. 

1. Das einem Sattra gleichstehende siebentagige Opfer verrichte wer 
Nahrung wiinscht, 

2. Dessen Tage sind wie die des Kusurubindaopfers L 
^ Vgl. XXIL 22. 11 (TS. VIL 2. 2). 

3. Das siebentagige Opfer an Indra verrichte wer Macht wiinscht L 
1 Pane. br. XXIL 8. 

4. Dessen Tage sind : Jyotis-, Go-, Ayustag, dann ein Abhijit, ein 
Vi^vajit, ein Sarvajit und ein Atiratra mit alien Stomas. 

5. Durch das siebentagige Opfer des Janaka ^ kommt der Verrichter 
zur Nachkommenschaft und zur Fiille, er gewinnt den Himmelsraum, er 
flndet festen Stand in diesen Raumen. 

^ Der Name nicht im Pane, br., wohl im Jaim. br. Die mit diesem 
Opfer verbundenen Wiinsche werden iiberall verschieden angegeben. 

6. Dessen Tage sind vier neunversige Tage: ein Agnistoma und drei 
UJethyas; dann ein Vi^vajit, ein Mahavratatag, ein als Jyotistoma be- 
gangener Vaigvanara-atiratra L 

^ Nach Pane. br. XXIL 9. 1. Die Zutat vaisvanarah muss dem 
Sahkh. Srs. PCVI. 26. 3) entnommen sein, sie fehlt bei Hir. 

7. Das achttagige Somaopfer verrichte wer priesterliches Ansehen 
wiinscht. Es ist erklart L 

^ NI. durch das Brahmana: TS. VIL 2. 3. 

8. Es gibt drei neuntagige Somaopfer. 

9. Das erste verrichte einer, der I’ange zu leben wiinscht L 
'Nach Pane. br. XXII. 12. 3. 
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10. Dessen Tage sind die sechstagige Periode mit den Prsthasamans, 
ein lyotiS", ein Go- und ein als Atiratra begangener Ayustag 

^ Nach Pane. br. L c. 

11. Das zweite verrichte wer priesterliches Ansehen wiinscht ^ 

^ Nach Pane, br, XXII. 13; Ap. und Hir, weichen mit bezuq auf 
das Ziel ab. 

12. Dessen Tage sind ein neunversiger Agnistoma, ein fiinfzehnver- 
siger Ukthya, ein siebzehnversiger Ukthya, die Abhyasangya genannte 
fiinftagige Periode \ und ein als Vigvajit begangener Atiratra^. 

^ Vgl. XXII. 20, 5, ^ Mit leichter Abweichung von Pane. br. 

XXIL 13, 1, 

13. Das „stachelschweinbunte'’ ^ neuntagige Opfer verrichte wer Nahrung 
wiinscht. 

^ Der Name aus(?) A§v, X, 3, 27. Auch bei Hir, 

14. Dessen Tage sind: Jyotis, Go. Ayus, Jyotis, Go, Ayus, Ayus, 
Go, und als Jyotis begangener Atiratra k 

^ Den TS, VII. 2. 4 dargestellten Navaratra erwahnt Ap. merk- 
wiirdigerweise nicht. 

15. Es gibt vier zehntagige Somaopfer. 

16. Wenn er vorhat sich zu einem zehntagigen Opfer weihen zu 
lassen, soil er, nachdem er die ZehnhotrformeP im Geiste hergesagt hat, 
mit dem Graha genannten Teile dieser Formel eine Schmalzspende in 
den Ahavaniya darbringen 

^ TA, III. 1 {statt mit der Siebenhotrformel, vgl. X, 3. 8). ^ Die 

Vorschrift beruht auf TS, VII. 2. 5. 1. 

17. Das „dreigipflige’’ ^ ist das erste der zehntagigen Opfer. Er wird 
„dreigipflig'' unter seinen Nachkommen und Seinesgleichen 

^ Zum Namen vgl, Bern. 1 zu Sutra 18, ^D, h, : „die Seinigen 

in drei Hinsichten iibertrefFend : in Wissen, Nachkommen und Besitz’k 
nach der Vyakhya zum Vadhulasutra. Beruht auf TS. VII. 2, 5. 3 
und Pane. br. XXIL 14, 7. 

18. Dessen Tage sind: ein neunversiger Agnistoma, ein fiinfzehn- 
versiger Ukthya, ein neunversiger Agnistoma, ein siebzehnversiger 
Agnistoma, ein ei nundzwanzigv er siger Ukthya, ein siebzehn- 
versiger Agnistoma, ein siebenundzwanzigversiger Agnistoma, ein drei- 
unddreissigversiger Ukthya, ein siebenundzwanzigversiger Agni- 
stoma, und ein als ViSvajit mit alien Prsthastomas begangener Atiratra k 

^ Beruht auf TS. 1. c. 3 und 5. Die drei „Gipfer' sind durch ge- 
sperrten Druck kennbar gemacht. 

XXIL 24. 

1. Das „G6tterburg'' genannte zehntagige Somaopfer verrichte einer, 
gegen weichen man Behexung iibt k 

^ Nach TS. 1. c. 3 (1. in Ap. abhicaryamanah). 
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2, Dessen Tage sind: ein dreistomiger Agnistoma, ein als Ukthya 
begangener Jyotistag, ein dreistomiger Agnistoma, ein als Abhijit 
begangener Agnistoma, ein als Ukthya begangener Gotag, ein 
als Agnistoma begangener Abhijit, ein als Agnistoma begangener Vi^vajit, 
ein als Ukthya begangener Ayustag, ein als Agnistoma began- 
gener Visvajit, und ein Atiratra mit alien Stomas K 

^ Nach Pane. br. XXIL 17. 1 (mit einiger Abweichung). Auch 
dieser Da^aratra ist „dreigip£lig". 

3, Dutch das die Verszahlen der Chandomatage enthaltende zehn- 
tagige Somaopfer kommt er in den Besitz von einem Mann (Sklaven ?), 
von Vieh, von Starke, von Kraft k 

^Nach Pane. br. XXIL 16. 1 (wo bloss „Vieh"). 

4, Dessen Tage sind: die sechstagige Abhyasangya Periode k die 
drei Chandomatage ein Atiratra 

Un Ap. nirgends erwahnt. ^ Vgl. Bern, zu XXIL 18.8. ^ Diese 

Angabe wird nur in Ap. gefunden. 

5* Nach einigen ^ sind die Tage: die Abhyasangya genannte fiinf- 
tagige Periode die vier Chandomatage ^ und ein Atiratra; 

^Die Kauthumas, Pane. br. XXIL 16. l.__ ^ Vgl. XXIL 20. 5. 
^ Der 7. 8. 9. imd 10. Tag des Da^aratra (Arseyakalpa VIIL 10). 

6 , Dutch das zehntagige Opfer des Kusurubinda wird er „mehr als 
vieF* k 

' Nach Pane. br. XXIL 15. 2. 

Dessen Tage sind: drei neunversige Agnistomas, drei fiinfzehn- 
versige Ukthyas, drei siebzehnversige Ukthyas, ein einundzwanzigver- 
siger Atiratra k 

iNach Pane. br. XXIL 15. 1. 

8* Beim elftagigen Somaopfer des Ksemadhanvan k des Sohnes des 
Pundarlka wird eine Myriade Daksinas gegeben 

'So lautet im Man. ^rs. (gegen Pane. br. XXIL 18. 7) der Name. 
^ Nach Pane. br. 1. c. 6. 

9* An jedem Tage verschenkt er tausend Kiihe, am letzten Tage 
(obendrein) tausend Rosse oder hundert Rosse '. 

' VgL Sahkh. XVL 30. 10 undMan. 5rs; catustome'svasahasram. 

lO^ Dutch dieses Opfer gelangt er zu jeglichem Gedeihen, er erreicht 
den Rang eines Oberhauptes er kommt in den Himmelsraum, er findet 
fasten Stand in diesen Raumen. 

' Nach Pane. br. 1. c. 5, 

!!♦ Dessen Tage sind : die Abhyasangya genannte sechstagige Periode, 
ein vierstomiger Agnistoma, die drei Chandomatage, und ein Atiratra '. 

' Mit leichter Variation nach Pane. br. Lc, 1. 
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12. Nach einigen ^ : die fiinftagige Abhyasangya Periode, die vier 
Chandomatage, der Mahavratatag, und ein als Visvajit mit alien Prstha- 
samans begangener Atiratra. 

^ Wer die ^einigen'' sind, ist unbekannt. 


Die Savas (XXIL 25-28) 

(Apastamba unterbricht jetzt den logischen Zusammenhang der Dar- 
stellung, da die Savas Ekahas sind, tind jetzt die Darstellung der Sattras 
folgen sollte)- 


XXIL 25. 

1. a* Jetzt die Beschreibung der Savas L 

^ Die Savas sind eintagige Somaopfer (meistens Ekahas), mit 
welchen eine Weihung {abhiseka) zum Fiirsten oder die Erfiillung 
eines Wunsches verbunden ist. Eigentlich gehoren also auch zu 
dieser Kategorie das Cayana (d.h. Agnisava, vgL XVIL 19. 8), der 
Rajasuya, der Vajapeya. 

1. b. Der Brhaspatisava ist behandelt k 

^ Vgl. XXIL 7. 5-16. 

2. Den Vaisyasava verrichte ein Vaisya k der Gedeihen seines 
Viehstandes wiinscht 

^ Nach Baudh. ist mit dem Vaisya ein Sthapati gemeint. ^ Vgl. 
TBr. IL 7. 2. 

3. Er bringt die sieben Opfergaben dar, deren erste die fiir Agni 
bestimmte ist k 

^Also: achtschiisseliger Opferkuchen fiir Agni, Caru fiir Pusan, 
zwdlfsch. Opferk. fiir Savitr; Caru fiir Tvastr, zehnsch. Opferk. 
fiir Varuna, Caru fiir die Vi§vedevas, siebensch Opferk. fiir 
die Maruts. Diese Opfergaben sollen sich den Savanlya-opfer- 
kuchen (C.H. § 121, 143) anschliessen. Sie beruhen auf TBr. II. 7. 
2. 1—2. 

4. Eine scheckige, vierjahrige, fiir die Maruts bestimmte Kuh kommt 
zu dem fiir Agni bestimmten Savaniyaopferbock ^ hinzu 

^ Vgl. C.H. § 113 u.s.w. ^TBr. 1. c. 2. 

5. Unmittelbar vor der vom Opfer dieser Kuh einen Teil bildenden 
Svistakrtspende breitet der Adhvaryu auf der Stelle, wo der Opferherr 
seinen Sitz hat, ein Stierfell, mit dem Nackenteile nach Osten und der 
haarigen Seite nach oben gekehrt, bin und begiesst (d. h. salbt zum 
Sthapati) den darauf sitzenden Opferherrn mit saurer Milch k 

^ TBr. 1. c. und vergl. die ausfiihrliche Darstellung XVIL 4. 4— 10. 
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6. Den Brahmanasava verrichte ein Brahmane \ der priesterliches 
Ansehen wiinscht 

^ Baudh. zufolge ist dieser Sava zur Weihung eines Suta bestimmt^ 
welche der Weihung seines Fiirsten vorangehen soil. Er gilt nach 
Baudh. auch fiir einen GramanL ^ TBr. II . 7. 3. 

7. Er bringt die acht Opfergaben dar, deren erste die fiir Agni be- 
stimmte ist ^ 

'Also: achtschiisseliger Opferkuchen fiir Agni, Caru fiir Soma, 
zwolfschiisseliger Opferkuchen fiir Savitr, Caru fiir Brhaspati, 
elfsch. Opferk. fiir Agni-soma, Caru fiir Sarasvati, zehnschiiss. 
Opferk. fiir V a r u n a und einschiisseliger Opferkuchen fiir Erde und 
Himmel, TBr. L c. 1 — 2. 

8. Unmittelbar vor der Spende an Agni Svistakrt begiesst er den 
auf einem schwarzen Antilopenfell sitzenden Opferherrn mit Schmalz, 
welches er vermittelst eines Goldstabchens ' gereinigt hat 

' Statt mit den beiden Darbhareinigern. ^ TBr. L c. 3, 


9. Jetzt der Somasava k 
' TBr. II. 7. 4. 

10. Hier findet der ganze Rajasuya statt, ausser dem Soma (d. h. 
ausser den Somaopfertagen) 

' Nach TBr, L c. — Es sollen von dem Rajasuya also for tf alien 
1. die einleitende Pavitra oder Abhyarohanlya genannte Feier, 2. 
der Abhisecaniya, 3. der DaSapeya, 4. der Ke^avapanlya, 5. und 6. 
der Vyustizweitag, 7, die Ksatrasya dhrti. 

11. Wenn er von dem Ritus des Rajasuya das fiir Mitra und Brhaspati 
bestimmte Opfer ' beendigt hat, schlachtet und opfert er eine fiir Soma 
bestimmte Kuh, die, nachdem sie einmal gekalbt hat, nicht mehr trachtig 
wird* 

' VgL XVIIL 11. 12— '23, also unmittelbar vor dem eigentlichen 
Salbungsritus. 

12. Vor der von dem Opfer dieser Kuh einen Teil bildenden Svista- 
krtspende begiesst er mit Wasser den Opferherrn nach dem Ritus des 
Rajasuya' mit dem an Soma gerichteten Verse: „Dich, o Soma, der du 
unbesiegt bist in den Kampfen, der du in den Schlachten Rettung 
bringst, der du den lichten Himmel, das Wasser, verschafFst, dich, den 
Hiiter der Umhegung, der du in der Beutegewinnung geboren bist, der 
du gute Wohnung und Ruhm bringst, mochten wir dich, der du siegest, 
mit Jubel begriissen''. 

' Vgl. XVIIL 15. 10 fgg. Ritus nach TBr. IL 7. 4; der Vers 
TBr. II. 4. 3. 8. 

13. Nachdem er den Rest zu Ende gebracht hat, verrichtet er das 
Opfer der Samsrpopfergaben ^ der Hinwegopferung der Himmelsgegen- 
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den das Zweitieropfer das Opfer der Spende an die guten Boten ^ 
und das Opfer an die Gespanne^* 

'Vgl XVIII. 20. 7. 2XVIII. 21. 8. ^XVIII. 21. 12^15. 
^XVIIL 21. 16 fg, 5 XVIII. 22. 5^6. 


14. Den Sava des Prthi verrichte wer Vieh wiinscht K 
' TBr, II. 7. 5. 

15* Hier findet der ganze Rajasuya statt ausser der Feier, die mit 
einem Hochaltar verbunden ist ^ 

^ Nach TBr. 1. c. Dieser Sava ist also ein noch mehr vereinfachter 
Rajasuya, da hier auch alle Somaopfertage, alle Tieropfer und die 
Caturmasyas fortfallen, nur die Istis bleiben. 

16* Vor der von der fur Mitra und Brhaspati bestimmten Opfergabe 
einen Teil bildenden Svistakrtspende begiesst der Adhvaryu den Opfer- 
herrn mit Wasser mit dem Narasarnsaverse : „Sie, die mir untergemein- 
samem Beifall fiinfzig Rosse geschenkt haben, von diesen Herren, diesen 
Mannern, mache du, unsterblicher Agni, den Ruhm leuchtend, gross, 
weitverbreitet, von Mannern begleitet'' K 

^ Beruht auf TBr. 1. c. -- Da der Text selbst des TBr. und das 
Kath. XXXVII. 5 einen Nara^amsavers verordnet, scheint der im 
Kath. angegebene Vers (= RS. VII. 2. 2 1 narasamsasya mahimanam 
esam) besser zu passen. 

17. Das dann Folgende ist dem Vorhergesagten ^ gleich, ausser dem 
Tieropfer. 

^ Oben, Sutra 13. 


18^ Der Gosava ist behandelt k 
^Ygl XXII. 12. 17^ 13. 3. 

19^ Den Reisbreisava (Odanasava) verrichte wer nach Nahrung ver- 
langend ist. 

2 O 4 Das Opfer soil an dem Tage stattfinden ^ an welchem der Mond 
mit dem Gestirne Rohini in Konjunktion steht; beim Verschwinden der 
Morgenrote dieses Tages wird der Reisbrei gekocht 

^ Zu 1.: yajetopavyusam. ^ Beruht auf TBr. 11. 7. 9. 4. 

21. Das Opfer ist eine „Loffelspende” ^ 
iVgl. Bern, zu XXIL 18. 19. 

22^ a* Wenn die Sonne aufgegangen ist, bringt er von dem Reisbrei 
vier Spenden dar, jede nach einem der folgenden Verse: 

1. Mit der feurigen Kraft, die in dem Ldwen, im Tiger, in der 

Natter, im Feucr, im Brahmanen und in der Sonne ist, moge die 

reizende Gottin, die den Indra geboren hat, zu uns kommen, sich 

einigend mit Glanz. 

Afj 1.. — ni YY\rr 


n 
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2. Mit der feurigen Kraft, die in dem Krieger, in der Pauke, im 
aufgelegten Pfeile, in des Rosses Wiehern, in des Mannes Briillen 
ist, moge die u.s*w, 

3* Mit der feurigen Kraft, die in dem Elefanten, in dem Panther, 
in dem Golde, in den Rossen, in den Mannern und in den Stieren 
ist, moge die u*s»w, 

4. Mit der feurigen Kraft, die in dem Streitwagen, in den Wiirfeln, 
in des Stieres Starke, im Winde, in Parjanya, in Varuna's Ungestiim 
ist, moge die reizende Gottin u*s.w/' k 

'Nach TBr. IL 7. 9, 4 und IL 7, 7. 1^2, 

XXIL 26. 

22. ht Dann stellen, jeder mit einer der folgenden Formeln : „Herr- 
scher bist du, Beherrscher bist du. Allherrscher bist du. Alleinherrscher 
bist du'' ^ die folgenden Personen je einen Ruhrtrank her: einBrahmane 
einen Schmalzriihrtrank, ein Baron einen Milchriihrtrank, ein Handwerker 
einen Sauremilchriihrtrank, ein Sudra einen Wasserriihrtrank. 

1 TBr. IL 7. 7. 2. 

2. Mit der Formel : „Fur den mit Glanz versehenen Indra mische 
ich dich, den mit Glanz versehenen” ^ mischt der Brahmane Griitzen^ 
mehl zum Schmalz, spricht tiber der Riihrspeise die Formel aus : „Glanz 
bist du” ^ und iiberreicht mit der Formel: ,tDies iiberreiche ich dir” ^ 
dieselbe dem Opferherrn. 

^ TBr. 1. c. 2^3. 

3. Mit der Formel: „Von Glanz erfiillt sei mein Mund, von Glanz 
erfiillt sei mein Haupt; glanzvoll seiend, tue, iiberall hin mir zugekehrt, 
mich mit Glanz zusammen” nimmt dieser die Riihrspeise entgegen und 
geniesst sie. 

4. In derselben Weise werden, je nach dem Stichworte, die Formeln 
zum Mischen, zum Besprechen, zum Uberreichen und zum Geniessen 
der anderen Riihrspeisen verwendet k 

^ Also der Ksatriya verwendet : „Fur den mit Starke versehenen 
Indra mische ich dich, den mit Starke versehenen. — Starke bist 
du. ^ Dies iiberreiche ich dir. — ^ Kraftvoll sei mein Mund, von 
Kraft erfiillt mein Haupt; kraftvoll seiend, tue, iiberall hin mir 
zugekehrt mich mit Kraft zusammen”. Der Vai^ya: „Fiir den mit 
Milch versehenen Indra mische ich dich, den mit Milch versehenen. 
— Milch bist du. — Dies iiberreiche ich dir. — Milchreich sei mein 
Mund, milchreich mein Haupt; milchreich seiend, tue, iiberall hin 
mir zugekehrt, mich mit Milch zusammen”. Der Sudra: „Fiir den 
mit langem Leben versehenen Indra mische ich dich, den lang^ 
lebigen. — Langes Leben bist du. — Dies iiberreiche ich dir. 
Langes Leben enthaltend sei mein Mimd, langes Leben enthaltend 
mein Haupt; langes Leben enthaltend, tue, iiberall hin mir zugekehrt, 
mich mit langem Leben zusammen” (TBr. IL 7. 7. 2—5). 
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5 . Nachdem der Opferherr alle Riihrspeisen genossen hat, gibt er 
dem Brahmanen Gold, dem Baronen einen Bogen mit drei Pfeilen, dem 
Handwerker einen Ochsenstachel, dem Sudra einen Topf mit Bohnen K 

' Nach TBr. IL 7* 9, 2^3* 

6 . Der von der Spende ^ iibrig gebliebene Rest des Reisbreis wird 
vom Opferherrn genossen* 

^Vgl* XXII* 25* 22. a* 

7 . Wahrend dieser ihn geniesst, spricht iiber ihm der Adhvaryu den 
Vers: ,tFug’ es, o Agni, dass dieser des Lebens ausserste Grenze und 
Lebenskraft erreiche. Schenkt ihm, o Varuna und Kdnig Soma, will- 
kommenen Samen, und du, o Aditi, schenk’ ihm wie eine Mutter deinen 
Schutz, sodass er, o ihr gesamten Gdtter, dereinst ein hohes Alter erreiche"’ ^ 

1 TBr. II* 7. 7* 5. 

8. Er bindet dem Opferherrn einen Goldschmuck ^ um ^* 

^ Nach Baudh* einen Ohrring. ^ Nach TBr. IL 7* 9. 8. 

9 . Wahrend dieser ihm angebunden wird, fliistert dieser: „Langes 
Leben bist du, die ganze Lebensdauer bist du, die voile Lebensdauer 
bist du, das ganze Leben bist du” L 

1 TBr* II* 7* 7. 6, 

10. Dieselben Personen, die die Riihrspeisen hergestellt haben L schop- 
fen Wasserschoppen, jeder mit einem von den Versen, deren erster 
anfangt : „Den Saft der Gewasser, der im Laufe” ^* 

Wgl* XXII* 26* 1. 2 TBr. II* 7* 7*7: „Den Saft der Wasser der 
im Laufe (bzw. „in der Woge”, „in der Mitte”, „in dem Opfer”) 
ist, den schopfe ich fiir Soundso, den Sohn des Soundso, zum Glanz, 
zum priesterlichen Ansehen (bzw* „zur Kraft, zur Starke”, „zum 
Gedeihen, zur Fortpflanzung”, „zur Langlebigkeit”)”* 

11. Mit diesem Wasser, das er zusammengegossen hat, begiesst er 
ihn mit dem Verse: „Woher die gedankenschnellen Winde, woher die 
Strome fliessen, mit dem Glanze und der Leuchte von alien diesen 
begiesse ich dich”. 

1 TBr. II* 7* 7* 6. 

12. Dann spricht er iiber ihm den Vers: „Wie das Meer bist du an 
Tiefe, wie Soma (d*h* der Mond) bist du untriiglich, wie Agni iiberall 
zugekehrt, wie die Sonne durch Licht iiberall durchdringend” ^ und wischt^ 
ihn mit drei Darbhabiischeln ab 

1 TBr. IL 7* 7. 6* ^ VgL CH* § H* d, ^ Nach TBr* IL 7* 9* 5* 

13. „Die Handlung (des Abwischens) ersetzt das Schlussbad”, so wird 
gelehrt L 

^ TBr, IL 7. 7. 4—5 : „Dic Vedakundigen sagen : *'Soll das Schluss- 
bad stattfinden oder nicht ?” Indem er ihn mit den Darbhabiischeln 

D 23* 
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abwischt, unternimmt er es auf der einen Seite wohl auf der an’deren 
Seite nicht*\ 

14. Vor dem Ahavamya ist ein Kriegswagen hingestcllt wordcn, 

15. Zu diesem begibt sich der Opferherr mit dem Halbverse: „Geh 
hinzu, zcige dich als einen Helden, als einen gestrengen, die Neben- 
buhler vernichtenden Wachter" K 

'TBr. IL 7. 8. L 

16. Wahrend er den Wagen ersteigt, sagt dcr Adhvaryu den zweiten 
Halbvers iiber ihm : „Steig auf, die Freunde fordemd ; die Gotter sollen 
dich segnen'' ^ 

1 TBr. L c. 

17. Der Opferherr beriihrt mit dem Verse: ^Die zwei Seiten , , . 
(u,s.w. wie XVIIL 4. 6) . . . hiniiberfuhren" ^ die beiden Rader oder die 
beiden Seiten des Wagens, 

' TBr. L c. 

18. Wenn er den Wagen erstiegen hatt spricht iiber ihm der Adh^ 
varyu die fiinf Verse aus: „Ersteige, o Vrtratoter » . . (u.s.w. wie XIV. 
2. 12)... zugewandt machen. Bei deinem Ersteigen haben alle (Gotter) 
dir Ehre bezeigt; in Ansehen sich hiillend geht der aus sich selbst 
Leuchtende; gross ist der Name dieses Asura; allgestaltig hat er die 
ewigen (Raume) betreten. — Dir soli Indra zujauchzen, und Brhaspati 
und Soma; Agni hat dich ermuntert; ermuntern sollen dich dieAllgotter 
und die sieben Kbnige, die gesalbt sind. — Hier sollen Mitra und 
Varuna dich ermuntern, und der alien heilsame Himmel und die Erde; 
die Sonne soil dich mit den Tagen, der Mond mit den Gestirnen dich 
ermuntern. — Himmel und Erde, die beiden einsichtsvollen, der Helle, 
das Brhatsaman, die Daksina soil dich behiiten; es soli die Svadha 
dich, es sollen Soma und Agni auf dich achten. Erfiillen soil dieser 
den Himmel und die Erde und den Schoss (d.h. den Lu£traum)“ ^ 

'TBr. IL 7. 8. 1^2. 

19. „Ansehlich und anziehend wird, wer dieses Opfer verrichtet*', 
so wird gelehrt L 

1 TBr. IL 7. 9. 4. 

1 . Damit ist. die Beschreibung des Reismussava zu Ende gefiihrt. 


XXII. 27. 

2. Behandelt ist der Pahca^aradiyasava \ 
'Oben, XXIL 20. 9 ^ 2L IL 


3. Gleichfalls der Agnistut L 
' Oben XXIL 6. 5-21, 
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4. Dessen ,»Vorleuchtverse" sind die folgenden ^ : 

^Vgl XXIL 6.K 7. a. Bern. L 

5* Zum Schoppen fxir Indra und Vayu dienen die beiden Verse: 

,Jhm gehoren die nicht alternden” „Agni, du lauterst das Leben” L 
Der zweite Vers dient fiir den Schoppen fiir Mitra und Varuna der 
dritte fiir den fiir die Alvins der vierte und fiinfte fiir den Hellen- 
und den Quirlschoppen der sechste fiir den Erstlingsschoppen 

^ TBr. IL 7. 12. L (“RS. X. 46. 7) ersetzt also mit TS. I. 3. 

H. X. (=::RS. IX. 66. 19) die beiden Verse TS. I. 4. 4. a, c» vgl. 

Ap. XII. 14. 9. • — Es ist auffallend, dass der Vers agna ayumsi 
pavase hier nicht im TBr. erwahnt wird. Auch Baudh. und Hit. 
haben ihn. ^ Also TS. 1. 4. 5. a (Ap. XII. 14. 12) wird durch 
TBr. IL 7. 12. 1 RS. 1. 75. 5) ersetzt. ^Also TS. 1. 4. 6. a 

(Ap. XIL 18. 10) wird durch TBr. l._c. (—RS. 1. 15. 11) ersetzt 

^ Also TS. 1. 4. 8. a und 1. 4. 9. a (Ap. XIL 14. 13, 15) werden 

durch TBr. 1. c. 2 (d. h. RS. 1. 95. 1 und X. 85. 18) ersetzt ^Also 

TS. L 4. 10. a (Ap. XIL *15. 3) wird durch TBr. 1. c. (d.h. RS. III. 
9. 9) ersetzt. 

6^ Fiir den Ukthyaschoppen wendet er einen anderen, einen an 

Agni gerichteten Vers an h 

^ Dieser Graha ist eigentlich ohne Puroruc (Ap. XIL 15. 11). Das 
hier nach der Formel upayamagrhTto 'si folgende Yajus wird aber, 
wie es scheint. durch einen an Agni gerichteten Vers, der in TBr. 
IL 7. 12 nicht verzcichnet wird, ersetzt. Baudh. hat bios : u/cfftyasz/a 
niyunakti, Uber die eigentliche Bedeutung dieses niyunakti hier und 
im Verfolg, bin ich freilich nicht ganz sicher. 

7* Der standige Vers ' gilt fiir den „festen'' Schoppen L 

^ Also TS. L 4. 13. a (Ap. XIL 19. 1), weil dieser schonanAgni 

gerichtet ist. 

Fiir die beiden Schoppen fiir Indra- Agni ^ und die Allgotter ^ 
wendet er (einen anderen an Agni gerichteten Vers) an. 

^Also TS. 1. 4. 15. a (Ap. Xtl. 27. 8) wird durch TBr. IL 7. 
12. 3 (d.h. RS. 1. 12. 6) ersetzt. ^Also TS. 1. 4. 16. a (Ap. XIL 
28. 4) wird durch TBr. 1. c. (agnfr devanam jatharam . . . agamat, 
nicht in der RS.) ersetzt, vgl. Baudh. XVIIL 12: 356. 9. 

9* Die drei Verse: „Die mit Agni's Glanz versehenen Maruts'' ^ 
dienen als „Vorleuchtvrerse'' zu den fiir den mit den Maruts verbundenen 
Indra bestimmten Schoppen; der dann folgende Vers: „Hore mit 
lauschcnden Ohren*’ ^ fiir den Mahendraschoppen ; die drei: „Aditi von 
alien" ^ fiir den fiir Aditya bestimmten Schoppen; der letzte Vers‘d fiir 
den Schoppen fiir Savitr. 

^ Die drei Verse TBr. 1. c. 3-4 (d.h. RS._ III. 26. 5, 6, V. 60. I) 
ersetzen also TS. 1. 4. 17. a, 1. 4. 18. a (Ap. XIII. 2, 4) und TS. 

I. 4. 19. a (Ap. XIII. 8. 2). ^Also TS. 1. 4. 20. a (Ap. XIII. 8. 4) 
wird durch TBr. IL 7. 12. 5 (d. h. RS. L 44. 13) ersetzt. ^Also 
Tk L '4. 22. a, c, d (Ap. XIII. 9. 5—7) wird durch TBr. IL 7.12. 
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5-6 (dh, RS. IV. 1. 20. L 73. 7. II. 1. 13) ersetzt, ^Also TS. 
I. 4. 23. a (Ap. XIII. 13. 1) wird durch TBr. 1. c. 6 (d. h. RS. I. 
44. 11) ersetzt. 

10* Fiir den fiir die Allgotter bestimmten Schoppen wendet er (einen 
anderen, an Agni gerichteten Vers) an ^ 

^ Auch dieser Graha ist ohne Puroruc. Ap. XIII. 13. 5, TS. I. 4. 26. 

Ih Der standige Vers gilt fiir den Schoppen fiir Agni patmvat ^ 

^ Weil hier, TS. I. 4. 27. schon Agni angeredet wird. Ap. XIII. 
14. 7-8. 

12^ Fiir den Hariyojanaschoppen ^ verwendet er (einen anderen an 
Agni gerichteten Vers). 

^ Ap. XIIL 17. 2; auch dieser ist apuroruk, 

13* Den Indrastut-Indrastoma als Ukthya verrichte wer nach Mut 
oder Kraft begierig ist ^ . 

Wgl. oben. XXII. 10. 3. 

14* Die ..Vorleuchtverse’’ sind alle an Indra gerichtet. 

15* Zum Schoppen fiir Indra und Vayu ^ dienen die beiden Verse: 
..Besteig die Falben" und ..An wessen Soma der Stier’' Der dritte 
Vers ^ dient fiir den Schoppen fiir Mitra und Varuna der vierte ^ fiir 
den A^vinschoppen der funfte und sechste ^ fiir den Hellen- und den 
Quirlschoppen der siebente ^ fiir den Erstlingsschoppen 

Wgl. Bern. 1 zu oben. Sutra 5. ^TBr. II. 7. 13. 1 (d. h. RS. 
III. 35. 1. VIII. 93. 20). ^TBr. I. c. (d, h. RS. I. 7. 5). Wgl. 
Bern. 2 zu Sutra 5. ^ (o.h. RS. VIII. 93. 32). ^ Vgl. Bern. 3 zu 
Sutra 5. ^ TBr. I. c. (sa sura a . . bibheda, nicht in der RS.; und 

RS. VIII. 6. 24). 8 Vgl. Bern. 4 zu Sutra 5. ^TBr. 1. c.*3 (d.h. 
RS. X. 63. 9). ^®Vgl. Bern. 5 zu Sutra 5. 

16* Der standige Vers gilt fiir den Ukthyaschoppen K 

^ Weil dieser schon an Indra gerichtet ist (TS. I. 4. 12). 

17* Fiir den „festen'' Schoppen ^ den fiir Indra und Agni ^ und den 
fiir die Allgotter bestimmten Schoppen ^ wendet er (andere an Indra 
gerichteten Verse) an 

^ Das TBr. gibt fiir diesen Graha keinen Vers ; vgl* Bern, zu Sutra 
7. ^Hierfiir verwendet man TBr. II. 7. 13. 3 (d.h. RS. III. 31. 
15); vgl. Bern. 1 zu Sutra 8. ^ Hierzu dient TBr. 1. c, 3—4 (d.h. 

RS. VI. 47. 8) ; vgl. Bern. 2 zu Sutra 8. ^ niyunakti. 

18* Die standigen Verse gelten fiir die Schoppen fiir Indra mit den 
Maruts und fiir den Schoppen fiir Mahendra ^ 

^ Weil diese Verse schon an Indra gerichtet sind. Vgl. Bern. 1 
und 2 zu Sutra 9. 

19* Die drei Verse: ,,Zu uns mit alien'' ^ gelten fiir den Schoppen 
fiir Aditya der letzte Vers fiir den Schoppen fiir Savitr. 
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_'TBr. IL 7* 13, 4 (d.h. RS, VIIL 8, 1, VIII, 69, 6. der letzte: 
tas . bhojanasya nicht in der RS). ^ Vgl, Bern, 3 zu Sutra 9» 
^ TBr, I, c, (d.h, RS, I. 102, 1), vgl. Bern. 4 zu Sutra 9. 

20. Fiir den Schoppen fur die Allg5tter ^ und fiir den fiir Agni pat- 
nivat ^ wendet er (andere an Indra gerichtete Verse) an, 

^ Vgl. Bern, zu Sutra 10. ^Vgl. Bern, zu Sutra 11. 

21. Fiir den Hariyojanaschoppen gilt der standige Vers K 
^ Weil dieser schon an Indra gerichtet ist. 


22. Der Aptoryama ist behandelt K 
1 Vgl. XXII. 13. 19 (XIV. 4. 12). 


XXIL 28. 

1. Wer sich als Fiirst salben (d.h. weihen) lassen will ^ lasst, wenn 
die Leute (d.h, die Untertanen) herbeigekommen sind (um der Feier bei- 
zuwohnen) diese Feier an zwei anstossenden Tagen gliicklicher Vorbe- 
deutung statt linden: am ersten Tage stellt er den Boden fiir das haus^ 
liche Feuer her, legt Brennholz zu diesem Feuer, umstreut es, und bringt 
die Nacht (in dessen Nahe) durch, 

^ Zum rajabhiseka, von Baudh. mrtyusaua genannt (XVIII. 16—19), 
sind in den alteren Texten nur die Mantras iiberliefert: TBr. II. 7. 
15^17, Kath. XXXVII. 9. Daher kommt es, dass die Darstellungen 
der beiden Sutrakaras sehr abweichend sind. 

2. a. Wenn die Sonne aufgegangen ist, bringt er (d.h. der Hauskaplan 
des Fiirsten, sein Purohita) in dieses Feuer zwei Butterspenden dar mit 
den Versen: „Die Haar Tragenden h die zuerst das Sattra begangen, 
durch welche herangebracht wurde was hier schimmert, denen opfere 
ich in vielfacher Weise Schmalz. Ihr sollt diesen hier mit Wohlfahrt und 
Gesundheit vereinigen. — Nicht ohne das heilige Wort (das Brahman) 
gibt es eine Losung (d.h. Beendigung) des Tapas. Zweinamig ist die 
Weihe^: die gebietende, die gestrenge. Die Haare entstehen und 
werden „halmig'': iiber deren Schur herrscht nur der Brahman und 
kein anderer'' 

^ Agni, Vayu und Surya heissen kesinah ; kesa in der Mythologie: 
Lichtstrahl. ^Sayana vergleicht TS. VI. 2. 5. 2. ^TBr. II. 7. 17. 1. 

2. b. Dann stellt er auf den Platz des Opferherm mit den Formeln: 
,,Herrscher bist du; Beherrscher bist du; Allherrscher bist du; Allein- 
herrscher bist du ' ^ einen feigenhdlzcmen Sessel hin. 

'TBr. IL 7. 17. 2; vgl. oben XXIL 25. 22. 

3. Diesen ersteigt der Fiirst. 

4 . Wahrend er ihn ersteigt, spricht der Purohita uber ihm den Vers: 
„Besteige die Bank, besiege die Feinde; die gebietende, gestrenge Wei- 
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hung hat (dich) ja losgelassen. Spende Opferlohn, verlangere dcin Leben, 
und so befreie dich von Varuna's Schlinge'" ^ 

'TBr. IL 7, 17. 1^2. 

5. In diesem Augcnblick gibt der Fiirst ihm ein auserlcsenes Stuck 
aus seiner Habe h 

^ Beruht wohl bloss auf dem Wortlaut des vorhergehenden Spruches. 

6. Auf diesem Sessel sitzend lasst sich der Fiirst das Haupthaar 
scheren; der Hauskaplan schert vor mit dem Verse: »,Mit dem Messer, 
womit Savitr, der wissende, das Haar des Kdnigs Soma und des Varuna 
geschoren hat, damit, ihr Brahmanen, scheret hier das seinige. Macht 
ihn begabt mit Lebenskraft, Reichtum, GesundheiF' h (Dann wird die 
eigentliche Haarschur vom Barbier verrichtet). 

'TBr. Lc. 2. 

7. Uber den hinabfallenden Haaren spricht der Hauskaplan den 
Vers aus: MDeine Gesundheit soli diesen Haaren nicht folgen ; so mache 
es der Schopper fiir dich; dir hat Indra, hat Brhaspati, hat Savitr 
Gesundheit verliehen'' h 

' TBr. 1. c. 

8. Das Haupthaar liest er zusammen und legt es auf ein Darbha'- 
biischel nieder mit dem Verse: „Auf vielerlei Weisen haben sie nach 
einer Stelle gesucht um dieselben niederzulegen : zwischen Himmel und 
Erde, in das Wasser, in den Himmel. Auf das Kraft verleihende Dar- 
bhabiischel es hinlegend, sollt ihr diesen mit Mannlichkeit und Gesund^ 
heit begabt machen'' h 

' TBr. 1. c. 3. 

9. Dann salbt (beschmiert) cr ihm mit Milch, zu welcher Schmalz 
gemischt ist, die Arme mit dem Verse: ,tKraft soil Savitr in deine Arme 
legen ; Soma soil dich mit Milch und Schmalz salben ; leget, o Alvins, 
das als Schdnheit in die Frauen; doch diesen sollt ihr mit Kraft und 
Mut begabt machen'" h und das Haupt mit dem Verse: „Wenn der 
Kamm deinen Scheitel geritzt hat, oder was an dir das Schermesscr 
beim Scheren iibergangen hat, leget das als Schonheit in die Frauen, 
doch diesen sollt ihr mit Kraft und Mut begabt machen'' h 

' TBr. 1. c. 3. 

10. a. Darauf bringt er sieben Schmalzspenden dar mit den sieben 
Versen: „Der Tiger hier wandelt, in das Feuer eingedrungen, der Sohn 
der Seher, dieser vor Verleumdung schiitzende. Mit Huld bringender 
Huldigung opfere ich dir, nicht woUen wir den Anteil der Gotter ver^ 
kchrt machen. ^ Mogest du denn dem Vater, o Gott Savitr, zur For- 
derung, diesem Hohe, diesem Breite schicken ; und schicke uns, o Savitr, 
fiir immer, Tag fiir Tag, Oberfluss von Vieh. — - Zu Grosse gelangt 
wandelt er, iu die Geschopfc eingedrungen, er ist der Oberherr der 
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Geschopfe geworden; zu seiner Konigssalbung kommt der Tod der 
soil als K5nig diese Herrschaft gnadig erstatten. ^ Mit welcher Kunst- 
fertigkeit Prajapati die sich ausbreitende (Erde) gefestigt und den Himmel 
gescbmiickt und das allgestaltige Wort ausgestattet hat, mit diesem 
Glanze, o Agni, salbe jetzt diesen hier. — Mit welcher Helle Aditya 
gliiht, die hellleuchtende Sonne scheint, mit welcher herrlichen Helle er 
das Wort ausgestattet hat, mit diesem Glanze, o Agni, salbe jetzt diesen 
hier. — Dieser hier soli kraftiglich iiber die fiinf Menschenvolker leuchten, 
wie Indra soil er der ansehnlichste sein, reich an Nachkommen; ihm 
soil zufallen das Herrliche, das Leuchtende, er soil Erde und Himmel 
und die Mitte (d. h. den Luftraum) erfiillen. — Deine Kunstfertigkeit, 
o KaSyapa, die mit Licht und Mut versehene, herrliche, glanzende, in 
welche sieben Sonnen zusammen hineingelegt sind, in die versetze diesen 
hier als Konig''^. 

^ Mit den anderen Versionen: mrtyus carati; vgl. die Bezeichnung 
mvtyusava nach Baudhayana. ^TBr. II. 7. 15. 1—3. 

10. b. Unmittelbar nach diesen Spenden breitet er auf dem Platz 
des Opferherrn mit der Formel: „Du bist der Himmel, bist die Erde"' ^ 
ein Tigerfell mit dem Nackenteil nach Osten und der haarigen Seite 
nach oben aus- 

^ TBr. 1. c. 3. 

11. Darauf setzt sich der Konig nieder. 

12. Wenn er sich hingesetzt hat, spricht der Hofkaplan iiber ihm 
den Vers: „Wie ein Tiger setze dich auf das Tigerfell, iiber die weiten 
Himmelsgegenden ; alle die Untertanen sollen dich begehren, die Herr- 
schaft soli nicht von dir weichen'* h 

1 TBr. 1. c. 3-4. 

13. Dann begiesst er ihn mit Wasser, in welches griine Halme oder 
Durvagraser geworfen sind, mit den folgenden Versen und Formeln; 
„Die himmlischen Gewasser, die mit der Milch sich vereinigt haben, 
die Wasser in dem Luftraum, auf der Erde, mit aller dieser Wasser 
Glanz und Glut begiesse ich dich. — Mit himmlischer Glut habe ich 
dich begossen zusammen mit Milch ; dass du ein Forderer der Herrschaft 
seiest, so moge dich Savitr machen. — Alle Stimmen haben den Indra, 
den das Meer umfassenden, verherrlicht, den ersten Wagenlenker aller 
Wagenlenker, den tiichtigen Herrn der Kr^te. — Die Vasus (bzw. 
Rudras, Adityas, Allgotter, Brhaspati) sollen (bzw. soil) dich vorne(bzw. 
rechts, hinten. links, oben) mit dem Gayatri- (bzw. Tristubh-, Jagati-. 
Anustubh-, Pankti-) versmass begiessen"' K 

' TBr. 1. c. 4-5. 

14. Nachdem er iiber ihm den Vers hergesagt hat: „Dich, den rot- 
lichen, furchtbaren Wolf, den das Schlachtgewiihl erwerkenden, der du 
prangest an der Spitze der Lichter der Maruts, dich, den mit der Sonne 
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verbundeixen, freigebigen, siegreichen Indra, wollen wir in unsern Liedern 
mit Namen rufend, heranrufen'' \ lasst er ihn die Arme emporheben 
mit dem Verse: ,,Streckt, ihr beiden, die Arme empor, damit wir leben; 
besprengt mit Schmalz unser Weideland, macht uns in der Fremde 
beriihmt, ihr beiden Jiinglinge* Hort, o Mitra und Varuna, unsern Ruf’^k 
worauf er seine Arme nach unten zieht mit der Formel: ,Jch driicke 
nach unten die Arme von dir, der du der Heldentaten verrichtende 
Indra bist'' k 

^ TBr, L c. 6. 

15^ Vor dem Feuer ist ein Kriegswagen hingestellt worden. 

16^ Zu diesem begibt sich der Konig nait dem Halbverse: „Gehe 
hinzu , * , (u.s*w. wie XXIL 26. 15 . Wachter*' ^ 

'TBr, 11. 7. 16. 1. 

17. Wahrend er ihn crsteigt, sagt iiber ihm der Hofkaplan den Halb- 
vers : ,,Steige auf, deine Feinde besiegend; die G5tter sollen dich segnen'" k 
1 TBr. L c., vgl. XXIL 26. 16. 

18> Der Konig beriihrt mit dem Verse: „Die zwei Seiten'" u.s.w. die 
Rader oder die Seiten des Wagens k 
^Vgl. XXIL 26. 17. 

19^ Uber dem Hauskaplan spricht der Konig die folgenden zwei 
Formeln und den Halbvers: „Verbeugung dir, o Weiser; sprich ! — 
Zum Nichtschwanken, zum Richtiggehen (will ich) dich (besteigen). — - 
Nicht. o erhabener Indra, von dir aus die Unversehrten uns. So, Brah- 
man, sei es dir*' k 

^ TBr. 1. c. 1—2. Der Vers verdorben aus RS. V. 33. 3. 

20* Uber dem Wagenlenker das dritte Versviertel: ,,Besteige den 
Wagen mit dem Donnerkeil in der Hand" k 
1 TBr. 1. c. 

2L Mit dem letzten Versviertel: „Du ziehst, o Gott, der du gute 
Rosse besitzest, die Ziigel an"' ^ ergreift er die Ziigel. 

1 TBr. 1. c. 

22* Wenn der Konig aufgestiegen ist, spricht iiber ihm der Hof- 
kaplan die seeks Verse und Formeln aus, deren erster anfangt : „Steig 
auf, o Feindetdter"' k 

^ TBr. 1. c. 2-3. 

23^ Nachdem er den Konig die beiden Verse hat hersagen lassen : 
„Es* sollen mich meiden die raschen feindlichen Klange der Bogensehnen; 
die um den Pfosten stehenden, von Milch strotzenden Kiihe sollen hier 
zu mir, dem Kuhhirten (d. h. dem Fiirsten) cingehen. — Das soil mir 
Anumati gestatten, das die Mutter Erde und der Vater Himmel, das 
die labenden Pressstcine des Somakelterers, das sollt ihr, o Alvins, ihr 
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anmutigen, horen'" ^ und darauf die folgenden drei Verse ^ iiber ihm 
ausgesprochen hat, lasst er ihn nach der Sonne aufblicken mit den zwei 
Versen: „Dort soil die Sonne aufgehen, und hier soil auch mein Wort 
sich erheben. Gehe auf, o Gott, o Sonne, mit meinem Ruf. — Ich bin 
die Entscheidung des Wortes; in mir soil das Wort kraftig sein ; fliessen 
sollen die Strome, Regen spenden sollen die Parjanyas, fruchtreich sein 
sollen die Pflanzen'" k 

^ TBr, L 4. ^Also: ava te hedaK ud uttamam, ena vyaghram. 

24^ Mit der Formel: „Moge ich Konig sein iiber diesen an Nahrung, 
Reisbrei und Quark reichen (Untertanen)*' ' blickt er die versammelte 
Menge an* 

^ TBr* I c* 

25* Damit ist die Beschreibung der Salbung eines Fiirsten zu Ende 
gefiihrt* 

26^ Der Vighana ist behandelt k 

WgL XXIL 13* 12* Dieser Sava ist der letzte in der Darstellung 
von TBr* II* 

27^ Hiermit ist die Darstellung der Savas zu Ende gefiihrt* 


Dreiundzwanzigstes Buch 
Die Sattras 
XXIIL L 

L Hochstens vierundzwanzig Personen sollen bei einem Sattra be- 
teiligt sein 

' Die Quelle dieser Vorschrift ist mir unbekannt, ihre Absicht unklar. 

2. Der Ritus dieser Sattras ist durch das als Sattra begangene zwolf- 
tagige Opfer ‘ erklart. sofern sie kurzer als ein Jahr dauern ; die anderen 
(d. h. die iiber Jahresfrist sich erstreckenden) folgen dem Ritus des Gavam- 
ayana 

* Vgl. XXL 1-H. ^Vgl. XXL H-23. 

3. Die Sattras haben einen Atiratra am Anfang und am Ende 

* Im Gegensatz zu den Ahinas, s. XXIL 14. 1. Beruht auf TS, 
VIL 2. 6. 3, VIL 3. 4. 2 etc. 

4. Ausgenommen das dritte fiinfzehntagige Sattra ' und das Sattra 
der Kunc^payins 

’ S. XXIIL 2. 7—8. ^ XXIIL 10. 6—12. Diese zwei sollen den 
Atiratra bloss am Ende haben, nach Hir. 
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5* Dutch das clftagige Opfer der Jahreszeiten ^ schafFen sie sich 
Nachkommenschaft, bekommen sie Nachkommenschaft, erlangen sie Nach- 
kommenschaft, werden sie reich an Nachkommenschaft. 

'S. TS. VIL 2. 6 . ^ Nach dem oben (XXIL 14. 1 ) Gesagten 
wiirde diese Feier nicht zu den Sattras, sondern zu den Ahlnas zu 
rechnen sein. Baudh. behandelt sie denn auch unter den Ahinas PCVL 
32), abet im Karmantasutra (XXVL 20: 300. 8J heisst es: „vom 
zweitagigen Opfer an bis zum elftagigen sind Ahinas; es gibt aber 
auch Sattras, die in den Ahinas begrifFen sind, wie z. B. das das 
Jahr in sich fassende elftagige Opfer'' (nl. TS. VII. 2 . 6 ). Dass man 
diesen Ahina auch als ein Sattra betrachtet hat, ist vermutlich dutch 
den Ausdruck im Brahmana (TS. 1. c. 2 ) : sattram asata veranlasst. 

64 Es umfasst einen als Jyotistoma zu verrichtenden Atiratra, die 
sechstagige Prsthyaperiode, die drei Chandomatage und einen Atiratra ^ 
'Nach TS. VII. 2 . 6 . 


7* Es gibt zwei dreizehntagige Sattras. 

8 * Dutch das erste erreichen sie (d. h. alle die Beteiligten, die zugleich 
Opferpriester und Opferherren sind) welchen Wunsch sie nur immer 
erfiillt zu sehen wiinschen 

' Dies ist das Pane. br. XXIIL 1 erorterte. 

9* Es umfasst einen Atiratra, die sechstagige Prsthyaperiode, einen 
Atiratra mit alien Stomas, die vier Chandomatage und einen Atiratra '. 

'Nach Pane. br. 1. c. 1. Ap. folgt hier nicht seinem eignen Brah- 
mana : TS. VIL 3. 3. 

10* Das zweite sollen die nach priesterlichem Ansehen Begehrenden 
verrichten L 

'Dieses Sattra ist das Pane. br. XXIIL 2 beschriebene. Derdamit 
verbundene Wunsch ist aber hier ein anderer. 

11 * Es umfasst einen Atiratra, die zehn Tage der zwolftagigen Periode, 
einen Mahavratatag und einen Atiratra '. 

'Nach Pane. br. 1. c. 1 . 


12* Es gibt drei vierzehntagige Sattras. 

13* Durch das erste erreichen sie welchen Wunsch sie immer erfiillt 
zu sehen wiinschen 

' Pane. br. XXIIL 3. 

14* Es umfasst einen Atiratra, die sechstagige Prsthyaperiode, dieselbe 
Periode vice versa, und einen Atiratra L 

'Nach Pane. br. l.c. 1 (TS. VIL 3. 4). 

15* Das zweite sollen diejenigen unternehmen, iiber welchen man 
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Zweifel hat, ob sie zum Bette, zum Trinken oder zur Heirat zulass- 
bar Sind ^ 

^Nach Pane* br* XXIIL 4* 2 (TS* VIL 3. 5)* — Ob talpa hier 
„Bett'' bedeutet, ist mir zweifelhaft, da dies schon in vivahe impli- 
ziert zu sein scheint. 

16^ Es umfasst einen Atiratra, die dreitagige Periode : Jyotistag, Gotag, 
Ayustag, die sechstagige Prsthyaperiode, Ayus-, Go- und Jyotistag und 
einen Atiratra ^ 

1 Nach Pane br* XXIIL 4* 1* 

17* Das dritte sollen sie unternehmen, wenn sie nach Gedeihen be- 
gierig ^ sind. 

^ Nach Pane* br* XXIIL 5. Nur der Wunsch ist verschieden ; 
Hir* hat, wie P*br,, pratisthakamaK 

18* Es umfasst einen Atiratra, einen Go- und einen Ayustag, die 
zehn Tage der zwolftagigen Periode und einen Atiratra* 


XXIIL 2* 

!♦ Es gibt vier funfzehntagige Sattras* 

2* Durch das erste erlangt er Gottlichkeit (d*h* Konigsherrhchkeit?) L 

^ Nach Pane, br* XXIIL 6. 2 (doch wohl nach dem Tode!), 
Ubrigens ist wohl der Plural gacchanti zu lesen* 

4L Es umfasst einen Atiratra, die sechstagige Prsthyaperiode, den 
Mahavratatag, die sechstagige Prsthyaperiode in umgekehrter Reihen- 
folge, und einen Atiratra 

^ Der Deuthchkeit halber lasse ich das 4* Sutra dem 3* vorangehen, 
2 Nach Pane, br* XXIIL 6* 1* 

3* Der Eingangstag (d*h. der einleitende Atiratra) soli auf den Neu- 
mondstag fallen, der Mahavratatag auf den achten Tag, der abschlies- 
sende Atiratra auf den Vollmondstag L Oder umgekehrt. 

^ Sodass zwischen Neumondstag imd AstamI einerseits, und zwischen 
Astami und Vollmondstag andererseits die sechstagigen Perioden 
fallen. Alles beruht auf Pane* br. XXIIL 6* 4, wo der zweite Fall 
{das Umgekehrte) als das Normale gegeben wird* Daselbst wird 
aber, in Sutra 6, wie es scheint, ein Korrektiv angegeben, iiber dessen 
Bedeutung schon die alten Exegeten sich stritten (Laty. X. 1*7—9). 

5* Das zweite soil von denjenigen untemommen werden, die nach 
priesterlichem Ansehen begierig sind* 

^ Nach Pane. br. XXIIL 7. 3* 

6* Es umfasst einen Atiratra, einen neunversigen Agnistut, die drei- 
tagige Periode: Jyotis-, Go- und Ayustag, die sechstagige Prsthyaperiode, 
einen Ayus-, Go- und Jyotistag und einen Atiratra L 
^ Nach Pane* br* 1. c, 1 und TS. VIL 3. 7* 
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7. Durch das dritte fiinfzehntagige Sattra erhalten sie die Erfullung 
beider Wiinsche, sowohl dessert, was ein Sattra als dessen, was ein 
Ahina verspricht. 

8t Es umfasst einen neunversigen Agnistut, die dreitagige Periode: 
Jyotis-, Go- und Ayustag, die zehn Tage der zwolftagigen Periode, und 
einen Atiratra ^ 

^ Nach Pane* br* XXIIL 8* Bei diesem Sattra ist ausnahmsweise 
der erste Tag nicht ein Atiratra (vgL oben XXIIL L 4); dazu sagt 
das Brahmana: „Mit Hinblick au£ die Erfullung eines andern 
Wunsches wird ein Sattra, mit Hinblick auf die Erfullung eines 
andem Wunsches wird ein Opfer (d.h* ein Ahina) veranstaltet. 
Weil dieses Opfer nur einerseitig einen Atiratra hat, dadurch ist es 
ein Ahina, weil es von der zwolftagigen Periode die zehn Tage 
umfasst, dadurch ist es ein Sattra : er erhalt durch das Opfer dieser 
Tage die Erfullung der mit beiden verbundenen Wiinsche’', 

9. Durch das vierte funfzehntagige Opfer mehren sie sich in Nach- 
kommenschaft und Vieh L 

1 Nach Pane* br* XXIIL 9* 2* 

10* Es umfasst einen Atiratra, die dreitagige Periode: Jyotis-, Go- 
und Ayustag, die zehn Tage der zwolftagigen Periode und einen Atiratra k 

^ Nach Pane* br. 1* c* 1* 


XL Das sechszehntagige Sattra des Indra sollen die begehen, die 
nach Macht begierig sind k 

^ Beruht auf Pane* br* XXIIL 10* 

12. Es umfasst dieselben Tage mit dem Mahavratatag k 

^ Vgl* Pane* br* 1* c* 1* Nach Baudh* (XVL 33; 278**18) wird 
der Mahavratatag zwischen den zehnten (letzten) Tag der zehn- 
tagigen Periode und den Schlussatiratra eingefiigt* 


13* Das siebzehntagige Sattra soil von denen begangen -werden, die 
sich Nahrung wiinschen L 

' Nach TS* VIL 3* 8* 

14^ Es umfasst einen Atiratra, die fiinftagige Periode : Jyotis, Go, 
Ayus, Go, Ayus, die zehn Tage der zwolftagigen Periode und einen 
Atiratra L 

'Nach Pane, br* XXIIL 11* 1* 


15* Das achtzehntagige Sattra soil von denen begangen werden, die 
sich Vieh wiinschen '* 

'Nach Pane* br* XXIIL 12; der Wunsch aber ist anders. 
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16. Es umfasst einen Atiratra, den sechstagigen Abhiplava. die zehn 
Tage der zwolftagigen Periode und einen Atiratra K 
^ Nach op. cit. L 


17. Dutch das neunzehntagige Sattra pflanzen sie sich in Nach- 
kommen und Vieh fort ^ 

'Nach Pane. br. XXIIL 13. 

18. Es umfasst dieselben Tage mit dem Mahavratatag L 
' Nach op. cit. 1, vgl. Bern, zu Sutra 12. 


19. Dutch das zwanzigtagige Sattra werden sie reich an priesterlichem 
Ansehen und Esser von Speise L 

' Nach TS. VII. 3. 9. 2. 

20. Es umfasst einen Atiratra, den sechstagigen Abhiplava, den Abhi- 
jittag, den Vi^vajittag, die zehn Tage der zwolftagigen Periode und 
einen Atiratra'. 

' Nach Pane. br. XXIIL H. L 


XXIIL 3. 

1. Es gibt zwei einundzwanzigtagige Sattras. 

2. Dutch das erste erreichen sie die Erfiillung dessen was sie sich 
immer wiinschen 

'Pane. br. XXIIL 15. In bezug auf den Wunsch steht Hir. diesem 
Texte naher. 

3. Es umfasst einen Atiratra, einen sechstagigen Abhiplava, einen 
Atiratra, zwei sechstagige Abbiplavas und einen Atiratra '. 

^Nach op. cit. 1. 

4. Das zweite einundzwanzigtagige Sattra sollen die begehen, die sich 
priesterliches Ansehen wiinschen ' . 

'Nach Pane, br, XXIIL 16 und TS. VIL 3. 10. Der Wunsch 
nicht genau so, wie ihn Ap. angibt. 

5. Dem Opfer des Savanabockes ist ' das Opfer eines fiir Soma und 
Pusan bestimmten Bockes anzuhangen 

' Am mittleren Tage nur, nach dem Komm. zu Katy. XXIV. 2, 9. 
2 Nach Pane. br. XXIIL 16. 4. 

6. Die Verse des Manu sind als Samidhenistrophen zu verwenden '. 

' Nach op. cit. 6. ^ Zu den Versen vgl. Verf., Altind. Zauberei 
{Die Wunschopfer) S. 28 (MS. IV. 11. 2: 164. 11^165. 6). Es 
Sind natiirlich die Samidhenis zum Tieropfer gemeint. 
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7f 8* Im Sommer ^ begeht man das Sattra : man treibt (dadurch) die 
Finstemis von sich fort 

^ naidaghlye, Pane. br. L c. 7. ^ Pane. br. 1. e. 7 und 3. Alles, 

weil die Beteiligten brahmav areas (,tBrahmansehimmer'') wiinsehen, 
vgl. Altind. Zauberei, L e. 

9^ Es umfasst einen Atiratra, die seehstagige Prsthyaperiode, die drei 
Svarasamantage. den Tag des Divakirtyasamans \ die drei Svarasamantage» 
die seehstagige Prsthyaperiode in umgekehrter Reihenfolge und einen 
Atiratra 

^ D. h. den Visuvattag, vgL XXL 15. 16. ^ Naeh Pane. br. XXIIL 
16. 1; 2um ganzen Sattra vgl. TS. VII. 3. 10. 


10+ Dureh das zweiundzwanzigtagige Sattra erhalten sie Nahrung aus 
dem Jahre. aus diesen Raumen. aus jener Sonne L 
'Naeh Pane. br. XXIII. 17. 2. 

11+ Es umfasst einen Atiratra, die dreitagige Periode : lyotis--. Go- und 
Ayustag, einen seehstagigen Abhiplava, die zehn Tage der zwolftagigen 
Periode, den Mahavratatag und einen Atiratra '. 

'Naeh op eit. 1. 


12+ Das dreiundzwanzigtagige Sattra wird von denen unternommen 
die naeh Vieh begicrig sind 

'Naeh Pane. br. XXIII. 16. Der Wunsch ist wieder einanderer. 
Hir. wie P. br. 

13+ Es umfasst einen Atiratra, die fiinftagige Periode: Jyotis-, Go-, 
Ayus-, Go-, Ayustag, einen seehstagigen Abhiplava, die zehn Tage der 
zwolftagigen Periode und einen Atiratra '. 

'Naeh Pane. br. 1. e. 1. 


14+ Es gibt zwei vierundzwanzigtagige Sattras. 

15+ Dureh das erste erreiehen sie die Erfiillung jedes Wunsehes, den 
sic crfiillt zu sehen wiinschen '. 

' Pane. br. XXII. 20. Nur der Wunsch wieder verschieden. 

16+ Es umfasst einen Atiratra, zwei seehstagige Abhiplavaperloden, 
die zehn Tage der zwdlftagigen Periode und einen Atiratra '. 

' Naeh op. cit. 1. 


XXIIL 4+ 

1+ Dutch das „Sitzung (der Gotter)'' genannte vierundzwanzigtagige 
Sattra erringen sie sich einen Sitz in dem Himmelsraume 
'Naeh Pane. br. XXIIL 19. 2. 
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2 * Es umfasst einen Atiratra, einen vierundzwanzigversigen oder 
neunversigen Ukthya als Eingangstag, die sechstagige Prsthyastomaperiode^ 
einen verhiillten ^ dreiunddreissigversigen Tag, einen unverhiillten ditto, 
einen siebenundzwanzigversigen Tag, zwei einundzwanzigversige Tage, 
einen siebenundzwanzigversigen Tag, einen unverhiillten dreiunddreissig- 
versigen Tag, einen verhiillten ditto, eine sechstagige Prsthyastomaperiode 
in umgekebrter Reihenfolge, einen neunversigen verhullten Tag, einen 
als Vaisvanarajyotistoma begangenen Atiratra^, 

^ Eine sechstagige Periode, deren 1. Prsthastotra abwechselnd 
rathantara und brhat ist. ^ Wie beim Upahavya, vgL Bern, 1 zu 
XXIL 9 . 8* ^Alie die Hauptsachen nach Pane. br. XXIIL 19, 1 
(TS. VIL 4. 2). 


3 . Das fiinfundzwanzigtagige Sattra soil von denen begangen werden, 
die Vieh begehren L 

^ Nach Pane. br. XXIIL 21, nur der Wunsch wieder verschieden. 

4* Es umfasst einen Atiratra, zwei sechstagige Abhiplavaperioden, die 
zehn Tage der zwolftagigen Periode, einen Mahavratatag und einen 
Atiratra L 

^ Alles beruht auf Pane. br. 1. c* 


5. Das sechsundzwanzigtagige Sattra sollen die begehen, die den 
Himmelsraum zu erreichen wiinschen L 

^ VgL Pane. br. XXIIL 22; der Wunsch verschieden. 

6 . Es umfasst einen Atiratra, einen Go- und einen Ayustag, zwei 
sechstagige Abhiplavaperioden, die zehn Tage der zwolftagigen Periode 
und einen Atiratra L 

^ Nach op. cit. 1. 

7 * Das siebenundzwanzigtagige Sattra sollen die begehen, die sich 
Nahrung wiinschen L 

^ Nach Pane. br. XXIIL 23. 

8^ Es umfasst einen Atiratra, die dreitagige Periode : Jyotis-, Go- und 
Ayustag, zwei sechstagige Abhiplavaperioden, die zehn Tage der zw5lf- 
tagigen ■ Periode und einen Atiratra L 

^ Nach op. cit, 1 . 

9. Das achtundzwanzigtagige Sattra sollen die begehen, die sich Vieh 
wiinschen. 

10^ Es umfasst dieselben Tage wie das vorhergehende mit dem 
Mahavratatag L 

^ Nach Pane. br. XXIIL 24. 1, vgl. Bern, zu XXIIL 2. 12. 


Verb. Afd. Letterkunde (Nieuwe Reeks) Di. XXVL 
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IL Durch das neunundzwanzigtagige Sattra erwerben sie sich unbe- 
grenztes Ansehen^ 

1 Nach Pane. br. XXIIL 25. 4. 

12* Es umfasst einen Atiratra, die fiinftagige Periode: Jyotis-, Go-, 
Ayus-, Go- und Ayustag, zwei sechstagige Abhiplavaperioden, die zehn 
Tage der zwolftagigen Periode und einen Atiratra^. 

^ Nach 1. c. 1. 


13^ Das dreissigtagige Sattra sollen die begehen, welche Nahrung 
wiinschen ^ 

^ Nach Pane. br. XXIIL 26. Das in seiner eignen Sakha vorge- 
schriebene Sattra (TS. VII. 4. 3) beachtet Apastamba nicht. 

14^ Es umfasst einen Atiratra, drei sechstagige Abhiplavaperioden, 
die zehn Tage der zwdlftagigen Periode und einen Atiratra ' 

^ Nach Pane. br. 1. c. 1. 


XXIIL 5. 

L Das einunddreissigtagige Sattra sollen die begehen, die sich Nah- 
rung wiinschen. 

2 * Es umfasst dieselben Tage wie das vorhergehende, mit dem Maha- 
vratatag L 

' Alles nach Pane. br. XXIIL 27. 


3* Das zweiunddreissigtagige Sattra sollen die begehen, die sich festen 
Bestand (auf der Erde) wiinschen. 

4. Es umfasst einen Atiratra, einen Go-, einen Ayustag, drei sechs- 
tagige Abhiplavaperioden, die zehn Tage der zwolftagigen Periode und 
einen Atiratra L 

' Alles nach Pane. br. XXIIL 28. 


5* Es gibt drei dreiunddreissigtagige Sattras. 

6* Durch das erste erreichen sie die Erfiillung jedes Wunsches. 

7 * Es umfasst einen Atiratra, drei fiinftagige Perioden \ einen als 
Atiratra begangenen Vi^vajit, eine fiinftagige Periode, die zehn Tage der 
zwolftagigen Periode und einen Atiratra^. 

' Vgl. XXIIL 3. 13. 2 Nach Pane. br. XXIV. 1 (TS. VII. 4.5); 

1 + 15+ 1 + 5 + 10+1=33. 

8^ Das zweite dreiunddreissigtagige Sattra sollen die begehen, die sich 
priesterliches Anschen wiinschen. 

9, Es umfasst einen Atiratra, eine sechstagige Abhiplavaperiode, einen 
Atirltra, eine sechstagige Abhiplavaperiode, einen Atiratra, eine sechs- 
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tagige Abhiplavaperiode, die zehn Tage der zwolftagigen Periode, einen 
Mahavratatag, und einen Atiratra ^ 

1 Nach Pane br. XXIV. 2. 

10+ Das dritte dreiunddreissig tagige Sattra sollen die begehen, die nach 
Erfolg verlangen. 

!!♦ Es umfasst einen Atiratra, drei fiinftagige Perioden, einen Atiratra, 
drei fiinftagige Perioden und einen Atiratra \ 

' Nach Pane. br. XXIV. 3. 


12. Das vierunddreissigtagige Sattra sollen die begehen, die sich 
Starke wiinschen. 

13. Es umfasst einen Atiratra, die dreitagige Periode : Jyotis-, Go-, 
und Ayustag, drei sechstagige Abhiplavaperioden, die zehn Tage der 
zwolftagigen Periode, einen Mahavratatag und einen Atiratra h 

' Nach Pane. br. XXIV. 4. 


XXIII. 6. 

h Das fiinfunddreissigtagige Sattra sollen die begehen, die sich Vieh 
wiinschen, 

2. Es umfasst einen Atiratra, die fiinftagige Periode: Jyotis-, Go-, 
Ayus-, Go-, Ayustag, drei sechstagige Abhiplavaperioden, die zehn Tage 
der zwolftagigen Periode und einen Atiratra K 
' Nach Pane. br. XXIV. 5. 


3. Das sechsunddreissigtagige Sattra sollen die begehen, die den 
Himmelsraum zu erreichen wiinschen h 

^Nach TS. VII. 4. 6. 1. 

4. Es umfasst einen Atiratra, vier sechstagige Abhiplavaperioden, die 
zehn Tage der zwolftagigen Periode und einen Atiratra K 

'Nach Pane. br. XXIV. 6. 1. 


5. Das siebenunddreissigtagige Sattra sollen die begehen, die sich 
Nahrung wiinschen. 

6. Es umfasst dieselben Tage wie das vorhergehende mit dem 
Mahavratatag '. 

' Nach Pane. br. XXIV. 7, 


7. Das achtunddreissigtagige Sattra sollen die begehen, die sich Vieh 
wiinschen. 


D 24* 
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Es umfasst einen Atiratra, einen Go-, einen Ayustag, vier sechs- 
tagige Abhiplavaperioden, die zehn Tage der zw5l£tagigen Periode und 
einen Atiratra ^ 

* Nach Pane. br. XXIV. 8. 


9* Dutch das neununddreissigtagige Sattra gewinnen sie unendliche 
Wohlfahrt. 

10. Es umfasst einen Atiratra, die dreitagige Periode : Jyotis-, Go-, 
und Ayustag, vier sechstagige Abhiplavaperioden, die zehn Tage der 
zwolf tagige Periode und einen Atiratra ^ 

1 Nach Pane. br. XXIV. 9. 


11. Dutch das vierzigtagige Sattra bekommen sie festen Stand in der 
hochsten Viraj, 

12. Es umfasst dieselben Tage wie das vorhergehende mit dem 
Mahavratatag k 

'Nach Pane. br. XXIV. 10. 


XXIIL 7. 

L Es gibt sieben neunundvierzigtagige Sattras, welche den Namen 
„Trennung'' tragen k 

^ Die Bezeichnung bezieht sich, wie es scheint, nur auf das erste 
Sattra, weil (Pane. XXIV. 11. 4) jede Gruppe von Tagen dutch 
einen Atiratra von der folgenden Gruppe getrennt wird. Ap. und 
Asv. XL 5. 3 haben den Plural vidhrtayah. Hit. und Katy. (XXIV. 
2. 38) den Singular. Nach meiner Ansicht beschreibt TS. VII. 4. 7 
genau dasselbe (nl. das 1. der sieben) Sattra; der zehnte Tag ist 
nicht ein neuer Tag, sondern der letzte der vorhergehenden Zehn- 
zahl; der Satz bahavah sodasino bhavanti gibt nicht, wie Weber 
meint, drei Tage an, sondern bezieht sich auf die sechs Sodasintage, 
die in diesem Sattra enthalten sind. Der Schluss : atiratrav abhito 
bhavatah muss dann bedeuten: „ein Atiratra beflndet sich jederseitig, 
d.h. vor und nach jeder Gruppe von Tagen’\ 

2. Dutch das erste dieser Sattras befreien sich die Verrichter von 
ihrem bosen Geschicke, von ihrem Nebenbuhler L 

'Nach Pane. br. XXIV. 11. 3. 

3. Es umfasst einen Atiratra, drei neunversige Agnistomatage, einen 
Atiratra, zehn fiinfzehnversige Ukthyatage, deren zehnter Tag ein SodaSin- 
tag ist, einen Atiratra, zwolf siebzehnversige Ukthyatage, einen Atiratra, 
einc sechstagige Prsthyaperiode, einen Atiratra, zw5lf einundzwanzig- 
versige Ukthyatage und einen Atiratra '. 

' Vgl. die Bern, zum vorherg. Sutra.^ 
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4. Das zweite ist das Zwillingssattra ^ 

' Pane. br. XXIV. 12. 2. 

5^ Ihnen (d.h. den Verrichtern) fallt paarweise das Gedeihen zu: 
Mitra und Varuna, Dhatr und Aryaman, Am^a und Bhaga, Indra und 
Vivasvat: dieser Gotterpaare Gedeihen bekommen sie h 

^ Nach Pane. br. l.e. 3, 4 („dureh dieses Sattra kamen die Adityas 
paarweise zum Gedeihen''). 

6+ Es umfasst einen Atiratra (1), zwei sechstagige Abhiplavaperioden 
(2-- 13), einen Gotag (H), einen Ayustag (15), zwei sechstagige Abhiplava- 
perioden (16- — ^27), einen Abhijittag (28) und einen Visvajittag (29), beide 
als Atiratra begangen, eine sechstagige Abhiplavaperiode (30—35), einen 
Sarvastomatag (36), einen Tag der neun siebzehnversige Stotras enthalt 
(37), die beiden zuletzterwahnten als Atiratra begangen, die zehn Tage 
der zwolftagigen Periode (38--47), einen Mahavratatag (48) und einen 
Atiratra (49) h 

^ Alles nach Pane. br. l.c. 1. Zum Naheren vgl. Arseyakalpa IX. 
30. a, und zum navasaptada^a meine 8. Bern. op. cit. S. 75. 

7^ Das mit der Augen- und Korpersalbe verbundene ist das dritte 
neunundvierzigtagige Sattra K 

1 Nach Pane. br. XXIV. 13. 

8. Diejenigen, die man nicht erkennt (als die, die sie sind), (die sollen 
es begehen) ; man erkennt sie, wenn sie sich die Augen und den Korper 
salben : sie bringen (durch das mit diesen Handlungen verbundene Sattra) 
Schmuck in sich h 

' Nach l.c. 13. 3. 

9* Beim Morgendienste sollen sie sich mit Salbe besalben, die von 
Bdellion, beim Mittagsdienste mit Salbe, die von Sugandhikraut, beim 
Nachmittagsdienste mit Salbe, die vom Harz des Putudrubaumes bereitet ist h 

^ Nach Pane. br. 1. c. 4. Uber das wann teilt Katy. (XXIV. 3. 
12 '—15) verschiedene Ansichten mit. 

10^ Es umfasst einen Atiratra, vier sechstagige Abhiplavaperioden, 
einen alle Stomas enthaltenden Atiratra, zwei sechstagige Abhiplava- 
perioden, die zehn Tage der zwolftagigen Periode und einen Atiratra ^ 

^ Nach Pane. br. L c. 1. 

11* Das einem Jahre gleichstehende ist das vierte neunimdvierzigtagige 
Sattra h 

' Nach Pane. br. XXIV. 14. 

12. Sie erlangen dadurch das Gedeihen des Jahres (d. h. das Gedeihen, 
welches das Jahressattra verspricht). 

13* Es umfasst einen Atiratra, einen vierundzwanzig- oder neun- 
versigen Ukthya als Eingangstag, drei sechstagige Abhiplavaperioden, 
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den Abhijittag* die drei Svarasamantage, den Divakirtya- (d,h* Visuvat-) 
tag, die drei Svarasamantage, den Visvajittag, eine sechstagige Abhiplava- 
periode in umgekehrter Reihenfolge, einen Ayustag, einen Gotag, die 
zehn Tage der zwolftagigcn Periode, den Mahavratatag und einen 
Atiratra \ 

^ Nach Pane, br, L c, 1, Der Kern dieses Sattra ist der des Ga- 
vamayana; daher der Name. 

XXIIL 8. 

L Des Savitr Gipfel ist das fiinfte neunundvierzigtagige Sattra K 
^Nach Pane. br. XXIV. 15. 

2* Sie kommen dadureh zum Auftrieb (Erwerb) jeglieher Speise K 
^ Naeh ib. 3. 

3^ Es umfasst einen Atiratra, neun neunversige Tage, d. h. eine seeks- 
tagige Periode mit dem Agnistoma an der Spitze, wahrend die drei 
iibrigen Tage dieser seehstagigen Periode zwei Agnistomas sind mit 
einera Ukthya in der Mitte, dann neun ebenso herzustellende fiinfzehn- 
versige Tage, dann neun ebenso herzustellende einundzwanzigversigc 
Tage; dann die zehn Tage der zwolftagigen Periode, den Mahavratatag 
und einen Atiratra k 

' Genau naeh Pane. br. 1. c. 1. 

4. Das seehste neunundvierzigtagige Sattra soil von denen begangen 
werden, die sich festen Bestand wiinschen k 
^ Naeh Pane. br. XXIV. 16. 2. 

5* Es umfasst einen Atiratra, vier seehstagige Abhiplavaperioden, den 
Mahavratatag, zwei sechstagige Abhiplavaperioden, die zehn Tage der 
zwolftagigen Periode und einen Atiratra k 
^ Naeh Pane. br. 1. c. 1. 

6, Durch das siebente neunundvierzigtagige Sattra libertrefFen siealle 
anderen Geschopfe und werden die kraftigsten k 
' Naeh Pane. br. XXIV. 17. 2^3. 

7* Es umfasst einen Atiratra, sechs sechstagige Abhiplavaperioden, 
die zehn Tage der zwdlftagigen Periode, den Mahavratatag und einen 
Atiratra k 

^ Naeh Pane, br* I. c. 1. 


8. Das einundsechszigtagige Sattra sollen die begehen, die sich Ge- 
deihen wiinschen k 

' Naeh Pane. br. XXIV. 18. 9. 
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9. Nachdem er in den Opferplatz eingezogen ist, bringt er ^ eine 
Schmalzspende dar mit der Formel : ^^Gott Vanina, gib mir einen 
Opferplatz'*. 

^ Pane. br. 1. c. 8 hat in der Formel den Plural „uns’' statt „mir'\ 
Die Absicht ist wohl, dass jeder Sattrin die Spende verrichtet. — 
Zu vergleichen ist X. 2. 9. 

10. Es umfasst einen Atiratra, einen vierundzwanzig- oder neun- 
versigen Ukthya als Eingangstag, eine sechstagige Prsthyaperiode, drei 
sechstagige Abhiplavaperioden, den Abhijittag, die drei Svarasamantage, 
den Divakirtyatag, die drei Svarasamantage, den Vi§vajittag, eine sechs- 
tagige Prsthyaperiode in umgekehrter Reihenfolge, eine sechstagige 
Abhiplavaperiode in umgekehrter Reihenfolge, einen Ayus-, einen Gotag, 
die zehn Tage der zwolftagigen Peri ode, den Mahavratatag und einen 
Atiratra k 

^ Mit geringer Abweichung nach Pane. br. XXIV. 18. 1. 


11. Durch das hxmderttagige „Sattra der Gotter" leben alle die Be- 
teiligten ihr voiles Leben und werden besser dran k 

^Nach Pane, br. XXIV. 19. 2. 

12. Es umfasst einen Atiratra, die dreitagige Periode: Jyotis-, Go-, 
Ayustag, vierzehn sechstagige Abhiplavaperioden, die zehn Tage der 
zwolftagigen Periode, den Mahavratatag und einen Atiratra k 

^ Nach Pane. br. 1. c. 1. 

13. Sie pressen den Soma, indem sie jedesmal weiter gehen, oder 
aber an demselben Orte k 

^ liber die Absicht dieses Brahmana (Pane, br, 1. c. 3.) waren 
schon die alten Exegeten uneinig, vgl. Laty. X. 5. 9—16 (Katy. 
XXIV. 3. 30-32). 


Die Abarten des Gavamayana. 

XXIII. 9. 

1. Durch den Gang (d.h. das Jahressattra) der Adityas kommen sie 
zu Nachkommenschaft, zu Vielheit, erringen sie sich den Himmelsraum, 
flnden sie festen Stand in diesen Raumen 

' Vgl XXL 15. 1. 

2. Dessen Ritus ist durch das Gavamayana erklart k 

' Vgl. XXL 15-23. 

3. Die Tage aller sechstagigen Abhiplavaperioden sind abweehseind 
neun- und fiinfzehnversige Tage k 

^ Der Text kann nicht richtig sein, 1,: sawe *bhiplm;Ss trwrtpanca'^ 
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dasah |3| masa madhyepvsthya bhavanti |4|, vgl. A;§v*XILl.2 3, 

Katy. XXIV, 4, 3- — 4,^ — Gegensatz zum Gavamayana, vgL oben 
XXI/ 15, 10 fgg. und Arseyakalpa I. 2-^7, 

4* Die Monate haben die sechstagige Prsthyaperiode in der Mitte / 

^Wahrend im Gavamayana die Prsthyasadahas nach den Abhi- 
plavasadahas folgen, resp, diesen vorangehen, vgl, oben XXI, 15* 
10 fgg, und Ars. k. S, XXIV, XXV, 

5* Der Abhijit ^ wird durch einen neunversigen Brhaspatisava ^ 
ersetzt, der ViSvajit ^ durch einen fiinfzehnversigen als Ukthya zu 
begehenden Indrastoma 

1 Vgl, XXL 15, 14, 2 Vgl, XXIL 7. 5^16, WgL XXL 15,21, 
Wgl, XXIL 10, 3, ^ Alles nach Pane, br, XXV, 1, 1, 

7 . Unmittelbar ^ darauf folgen zwei sechstagige Perioden : eine 
Prsthya- und eine Abhiplavaperiode, die zehn als neunversige selbstandige 
Agnistomas zu begehenden Tage der zwolftagigen Periode; durch einen 
Udbhid- ^ und einen Valabhidtag ^ kommt so ein Monat zustande, an 
welchem zwei Tage fehlen, 

^ Es handelt sich um den 7, Monat, der also hier umfasst: drei 
Svarasamans, Indrastoma, Prsthyasadaha, Abhiplavasadaha, die zehn 
Tage, Udbhid, Valabhid; das sind 28 Tage. Aus dem Texte ist 
puryate zu streichen, da erst durch die unten, Sutra 9, erwahnten 
Tage dieser Monat thcoretisch voll gemacht wird. ^ Vgl. XXIL 11, 
19-12, 1, 

8. Nach den zwei: Ayus- und Gotagen (des letzten Monats) folgt 
(statt der schon verwendeten, von der zwolftagigen Periode einen Teil 
bildenden zehn Tage) das zehntagige Chandoma Ahina ' in umgekehrter 
Reihenfolge : ein achtundvierzigversiger, ein vierundvierzigversiger, ein 
vierzigversiger, ein sechsunddreissigversiger, ein zweiunddreissigversigcr, 
ein dreissigversiger Tag, zwei achtundzwanzigversige Tage, ein fiinfund- 
zwanzigversiger und ein vierundzwanzigversiger Tag 

' Vgl. XXIL 24, 3. 5, ^ Alles nach Pane, br, XXV, 1, 1. 

9 . Durch den Mahavratatag und den Ausgangstag wird der Monat, 
dem zwei Tage fehlen, voll gemacht L 

' Vgl, Bern, zu Sutras 6, 7, 


10 , Durch dieses Sattra ist dasjenige erklart, welches den Namen 
„der Gang der Angirasen" fiihrt, 

11, Es soil von denen begangen werden, die den Himmelsraum zu 
erreichen wunschen L 

' Nach Pane, br, XXV, 2, 2, 

12, Die Abhiplavaperioden bestehen aus neunversigen Tagen L 
' Im Gegensatz zu oben,']^Sutra 3, 
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13 * Die Monate haben die sechstagige Prsthyaperiode am Anfang 
vor, und am Ende nach dem Visuvattag ^ 

^ Im Gegensatz zn obeti» Sutra 4 . 

144 Der Chandomazehntag tritt in seiner normalen Reihenfolge auf: 
vierundzwanzigversiger, fiinfundzwanzigversiger Tag, zwei achtundzwan- 
zigversige Tage, dreissigversiger Tag, zweiunddreissigversiger, sechsund- 
dreissigversiger, vierzig-, vierundvierzig- und achtundvierzigversiger ^ 

^ VgL oben, Sutra 8 . 

15^ Durch den Mahavratatag und den Ausgangstag wird der Monat, 
dem die zwei Tage fehlen, vollstandig gemacht ^ 

^ VgL oben, Sutra 9 , 

164 Die Uberlieferung einiger ^ lehrt, dass „der Gang der Adityas'' 
(bloss) sechstagige Prsthyaperioden und die Aksyattage, und „der Gang 
der Angirasen'' (bloss) sechstagige Abhiplavaperioden und die Aksyattage 
umfassen solL Der Ausdruck Aksyattage deutet alles ausser den Prsthya- 
und Abhiplavaperioden an 

^ Es mtissen die Aitareyins gemeint sein (Ait* br* IV* 17* 6—7) 
und vgl* Baudh* (dessen Wortlaut dem des Ap* naher steht) XVL 
16: 262* 12 fgg* (vgl* XXVI* 17)* ^So ist auch die Ansicht des 
Saliki bei Baudh, (XXIII* 11:167*1), wo drei abweichende Ansichten 
verzeichnet sind* 


XXIII 4 IO 4 

I 4 Durch ,,den Gang des Dhrti und Vatavat'' erreichen sie die ErfiiL 
lung jedes Wunsches L 

' Vgl* Pane. br. XXV. 3* 6 und 4* 

2 . Beiderseitig befinden sich Atiratras L 

^ Dieses scheint schon XXIIL 1 . 3 gesagt zu sein* 

34 Der erste Monat besteht aus neunversigen, der zweite aus fiinf^ 
zehnversigen. der dritte aus siebzehnversigen, der vierte aus einund- 
zwanzigversigen, der fiinfte aus siebenundzwanzigversigen, der sechste 
aus dreiunddreissigversigen Tagen* 

44 Dann kommt entweder der Visuvat- oder der Mahavratatag* 

5* Die folgenden Monate sind dieselben wie in Sutra 3 dargetan 
ist, aber anfangend mit den aus dreiunddreissigversigen, und schliessend 
mit den aus neunversigen Tagen bestehenden L 

^ Alles nach Pane, br* XXV* 3. 1 . wo aber gelehrt wird (wie 
sonst iiberall), dass der Mahavratatag den Visuvattag ersetzen soli 
(imd folglich der Visuvattag am Ende auftritt). 
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6t Bei ,,dem Gange (d* h* dem Jahressattra) der aus runden (d. h. 
stielloscn) Gefassen Trinkenden'’ sind sie einen Monat lang Geweihte k 
^ D. h. die Diksa dauert einen Monat. 

7* Nachdem sie die Eingangsisti verrichtet und den Soma gekauft 
und eingewickelt haben, legen sie diesen bin (d.h. bewahren ihn auf). 

8* Nachdem sie zwolf Upasadtage gehalten haben» bringen sie Havis- 
opfer dar (und zwar in der folgenden Weise): 

9* einen Monat lang abends und morgens das Agnihotra ; einen Monat 
lang das Vollmondsopfer (wahrend der Monatshalfte des wachsenden 
Mondes) tmd das Neumondsopfer (wahrend der Monatshalfte des abneh- 
menden Mondes); einen Monat das VaiSvadevatertialopfer; einen Monat 
das Varunapraghasatertialopfer ; einen Monat das Sakamedha^» und einen 
Monat das Sunasiriyatertialopfer ; (dann fangt das eigentliche Somaopfer 
an:) einen Monat (den 7) hindurch feiert man neunversige Opfertage, 
einen Monat (den 8.) fiinfzehnversige, einen Monat (den 9.) siebzehn- 
versige, einen Monat (den 10.) einundzwanzigversige, einen Monat (den 
11.) siebenundzwanzigversige ; der zwolfte Monat umfasst achtzehn drei- 
unddreissigversige Tage, die zehn Tage der zwolftagigen Periode, den 
Mahavratatag und einen Atiratra \ Dies sind die zwolf Monate. 

^ Alles nach Pane. br. XXV. 4. 1. 

10* Durch dieses Opfer werden sie ,,ganz’': sie gedeihen in jeder 
Hinsicht K 

^ Nach 1. c. 3. 

11* Sie geniessen den Soma aus stiellosen Gefassen. 

^ Nach 1. c. 4. 

12* Der Hotr ist zugleich auch Adhvaryu und Potr, der Udgatr ist 
zugleich Nestr und Achavaka, der Maitravaruna ist zugleich Brahman 
und Pratihartr, der Prastotr ist zugleich Brahmanacchamsin und Gravastut, 
der Pratiprasthatr ist zugleich Agnidhra und Unnetr, der Grhapati ist 
nur Grhapati, der Subrahmanya ist nur Subrahmanya k 

^ Nach Pane. br. 1. c. 5. Jedem Rtvij fallen also drei Funktionen 
zu; diese Tatsache, das jeder drei Veden kennen muss, ist nach 
Baudh. eine Seite der „Verstummlung'\ des Kunda^-seins, daher 
der Name. 


XXIII* 11* 

1* Den ,,Gang der Glutschichter*' sollen die begehen, die den Him- 
melsraum zu erreichen wiinschen k 

^ Nach Pane. br. XXV. 5 ; der Wunsch aber ein verschiedener. 
2. Die Dik^ dauert ein Jahr, ebenso die Upasads k 
1 Vgl. XVII. 26. 3. 
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3* Jeder opfert je vier Monate hindurch mit einer der Upasadformeln ^ 
' Vgl XVIL 26. 4. b. 

4* Den Upasads gemass verrichtet er die Schichtung des Hochaltars^ 
1 Vgl XVII. 26. 5. 

5* Jede der fiinf Schichtungen erstreckt sich iiber zwei Monate, iiber 
vier die letzte ^ 

1 Vgl. XVII. 26. 6. 

6 * Er geniesst als Fastenspeise die ersten drei Monate die aus vier, 
wahrend der zweiten Monatdreizahl die aus drei, wahrend der dritten 
Monatdreizahl die aus zwei Zitzen, und w^rend der letzten Monat- 
dreizahl die aus einer Zitze gemolkene Milch ^ 

'Vgl. XVII. 26. 7. 

7, Ein Jahr lang flndet Tag fiir Tag ein Somaopfer statt k 

^ Sei es wie beim Gavamayana, sei es indem jeder Tag ein Agni- 
stomatag ist, so Arseyakalpa XL 7. c. 


8* Durch das zwolfjahrige^Opfer des Prajapati erreichen sie das Ge- 
deihen des Prajapati k 

1 Nach Pane. br. XXV. 6. 4. 

9, Es umfasst drei Jahre, deren Tage neunversig, drei, deren Tage 
fiinfzehnversig, drei, deren Tage siebzehnversig, und drei, deren Tage 
einundzwanzigversig sind k 
^Nach 1. c. 1. 

10 * Dieses Sattra wturde von den Bewohnern des Naimi^waldes 
verrichtet, die den Himmelsraum zu erreichen wiinschten k 

^ Nach 1. c. 4; freilich hat dieser Text, wie das }aim. br. 1 nat- 
misty a (wie drei Hss. des Ap.); Hir. (Haugsche Hs.) hat ebenfalls 
^sTyanam, 


Ih Neun Jahre, deren Tage neunversig, neun, deren Tage fiinfzehn- 
versig, neun, deren Tage siebzehnversig, neun, deren Tage einund- 
zwanzigversig sind, umfasst das sechsunddreissigjahrige Sattra der Saktyas L 
dessen Savanaopferkuchen aus Fleisch bestanden, dessen Adhvaryu 
ein Kapya, dessen Grhapati ein Agastya war. 

^ So weit nach Pane. br. XXV. 7. 1. Zu den Saktyas mit den 
Fleischpurodaias vgl. Jaim. br. III. 17 (Auswahl n®. 170, 197). Das 
tibrige, nur in Ap. und Hir., ist irgend einem anderen Brahmana 
entlehnt. 

12^ 13* Jeden Tag nach Beendigung geht der Grhapati auf die Jagd; 
aus dem Wild, welches er erlegt, werden die Fleischopferkuchen bereitet k 
^ Nur noch in Hir, 
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14^ Dutch dieses Opfer, bei welchem er Fleisch als Opferkuchen 
darbrachte» gedieh Saktya Gauriviti. Die Verrichter desselben gedeihen 
in dem Raume der Got ter und in dem der Menschen k 
^ Zum Teil Pane, br* L c, 2. 


XXIIL 12. 

15, 1. Dutch das hundertjahrige Sattra der Sadhyas k welches fiinf- 
undzwanzig Jahte umfasst, deren Tage neun-, fiinfundzwanzig Jahre, 
deren Tage fiinfzehn-t fiinfundzwanzig Jahte, deren Tage siebzehn-, und 
fiinfundzwanzig Jahte, deren Tage einundzwanzigversig sind, gelangen 
sie samt Kiihen und Mannetn in den Himmelsraum 

^ Das sind die Gotter, die vor den gegenwartigen Gottern waren, 
^Nach Pane br. XXV. 8. 1^2. 


2. Dutch „die tausendfaltige Anregung des Agni'' gelangen sie zum 
Auftrieb (Erwerb) aller Nahrung k 

1 Nach Pane. br. XXV. 9. 2. 

3. Es umfasst einen Atiratra, tausend Jahre mit neunversigen Tagen 
und einen Atiratra k 

^ Nach 1. c. 1. Die beiden Atiratras sind natiirlich in den tausend 
Tagen mit einzubegreifen. 


4. Es gibt drei Sarasvatisattras : das erste ist das des Mitra und 
Varuna, das zweite das des Indra und Agni, das dritte das des Aryaman k 

^ Hintereinander in Pane. br. XXV. 10, 11, 12 behandelt. 

5. An dem „Untertauchen der Sarasvatf' genannten Orte unterziehen 
sie sich der Diksa k 

^ Ap. stimmt hier nicht mit dem Pane. br. (XXV. 10. 1), wo der 
Ort sarasvatya vinasane heisst, sondern mit Jaim. br. II. 297 (Aus- 
wahl n°. 156) iiberein. Es soli von der naeh Westen fliessenden 
Sarasvati nur der ostliehe und der westliche Teil siehtbar sein, der 
mittlere Teil soli unter der Erde fliessen; dieser Teil heisst saras- 
vatya vinasana oder sarasvatya upamajjana. Am rechten Ufer dieses 
unsichtbaren Flussteiles soil die Diksa stattfinden. 

6* Nachdem sie die Eingangsisti verrichtet, und den Soma gekauft 
und eingewickelt haben, legen sie diesen hin (d. h. bewahren ihn auf) k 
1 Vgl. XXIIL 10. 7. 

7. Naehdem sie zwolf Upasadtage ^ gehalten haben, begehen sie 
einen zwanzigversigen Atiratra als Eingangstag und treiben an diesem 
Tage die K^ber (von den Mutterkuhen) fort^ (zur Erhaltung der Sam^ 
nayyamilchspende). 

^ Nach Pane. br. XXV. 10. 2. ^Nach 1. c. 3. Aus dieser Vor^- 
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schrift folgt, dass* weil das Samnayya nur am Neumondstage geopfert 
wird, der Autor des Brahmana den Atiratra auf diesen Tag setzt, 
vgL unten, Sutra 17, 

8^ Nach Beendigung des Eingangstages opfern sie das Samnayya K 

^ Nach Pane, br, 1, c, 4, 

9> Nach dessen Beendigung wirft der Adhvaryu ein Sarny aholz in 
dstlicher Richtung h 

^ pracah kann nicht rich tig sein : es ist entweder zu tilgen» oder 
in praam (so das Man, ^rs,) zu andern, — < Vgl, Pane, br, 1, c, 4. 

10* Wo dieses hinfallt, dort ist die Statte des Garhapatyafeuers (fiir 
den nachsten Tag) h 

^ Nach, loc. tit 

Ilf 12* Von dieser Statte aus macht er sechsunddreissig Schritte ^ nach 
Osten ; dort ist die Statte des Ahavanlya 

^ Vgl, oben, XI, 4, 13, ^Nach Pane, br, 1, c, 4, 

13* Mit Radern versehen sind das Havirdhana-, das Sadas-, und das 
Agnidhrazelt h 

^ Nach Pane, br, 1, c, 5 (TS. VII, 2, 1, 3), Auch die Patni^ala 
(die ostlich orientierte Hiitte) und das Schlachtfeuer sollen nach 
Latyayana mit Radern versehen sein, sodass der ganze Vihara leicht 
verstellbar wird, 

14^ Von A^vatthaholz verfertigt sind Havirdhana und Agnidhrazelt ^ 

^ Nach TS, 1, c. Der Dauerhaftigkeit wegen ? 

15^ Der Opferpfosten ist am unteren Ende wie ein Morser gestaltet, 
er muss (den Boden entlang jedesmal zu dem mehr 5stlich befindlichen 
Opferterrain) hingeschleppt werden, und hier eingescharrt werden k 

^ Er wird also nicht, wie sonst, in den Boden eingegraben, son- 
dern das untere Ende wird mit Sand umhauft, Beruht auf Pane, br, 
1, c, und vgl, Laty. X. 15, 14—16, 

16^ Man grabt nicht die Schallldcher k 

^ Nach Pane, br, 1, c, 

17* Wahrend dieser^ MonatshMfte des wachsenden Mondes bringen 
sie (taglich) das Neumondsopfer dar 

^ Vgl, Bern. 2 zu oben, Sutra 7. ^ Nach Pane, br, 1. c, 6. 

18, Am Vollmondstage begehen sie einen Gostomatag, dessen erstes 
Prsthastotra auf dem Brhatsaman gesungen wird k 

^ Nach Pane, br, L c, 7, 

19, Wenn dieser zu Ende geftihrt ist, verrichten sie das VoUmonds- 
opfer k 


^ Nach Pane, br, L c, 8, 
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20* Wahrcnd dieser (d.h, dec jetzt eingetretenen) Monatshalfte des 
abnehmenden Mondes verrichten sie (taglich) das Vollmondsopfer ^ 

' Nach ib, 

2L Am Neumondstage unternehmen sie einen Ayustomatag mit dem 
Rathantara als erstes Prsthastotra ^ 

^ Nach ib. 

22> Wenn dieser zu Ende gefiihrt ist, opfern sie das Samnayya K 
^ Weil ja jetzt wieder der Neumondstag da ist. 

XXIII. 13/ 

23, 1. In dieser Weise (Halbmonat fiir Halbmonat) abwechselnd, 
begeben sie sich am rechten Ufer der Sarasvati entlang in ostlicher 
Richtung weiter unter lautem Geschrei ^ 

^ Nach TS. VIL 2. L 3—4 und vgL Jaim. br. IL 298 (Auswahl 
§ 156. Bern. 21), 

2. An dem Orte, wo die DrsadvatT verschwindet (d. h, sich in die 
Sarasvati stiirzt). gehen sie. nachdem sie einen fiir Aponapat bestimmten 
Caru dargebracht haben. (nach der anderen Seite der Sarasvati) hiniiber ^ 

^ Nach Pane, br, XXV, 10. 15, — Die Karte im Vedic Index of 
Names and Subjects kann hier nicht richtig sein. weil der Zusam- 
menfluss sich zwischen Plaksa prasravana und Sarasvatya vinaSana 
befinden muss. 

3. Man lasst zu den (wahrend des Opferzuges mitgefiihrten) zehn 
Oder hxmdert Kiihen einen Stier hinzu, 

4. Wenn die zehn Kiihe sich verzehnfacht haben. so ist das eine 
Veranlassung, die Opfersitzung zu beendigen; eine andere, wenn die 
hundert Kiihe zu tausend geworden sind ; eine andere. wenn der Grhapati 
stirbt; eine andere. wenn sie ihrer Habe beraubt werden; eine andere, 
wenn sie den Ort Plaksa-prasravana erreichen ^ 

^ Alles nach Pane, br, 1. c, 19-^21 (auch Hir, hat plaksam pra- 
stavanam statt plaksam ptasravanam des Pane, br.) und TS. VH. 
2, 1. 4. 

5* Wenn sie Plaksa-prasravana erreicht haben. bringen sie eine Isti 
an Agni Kama dar ^ 

^ Nach Pane, br. 1. c. 22, 

6. Nachdem sie bei dieser Isti eine Stute mit saugendem Fohlen oder 
eine Sklavin mit Saugling (einem angemessenen, nicht zu den Sattrins 
gehorenden Brahmanen) gegeben haben, begeben sie sich zum Schlussbade 
(AvabhiAa) in die Yamuna bei Karapacava ins Wasser ^ 

^ Nach Pane, br. 1, c, 22—23, vgl. Laty. X, 17, 16, 
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7. Bei dem zweiten Sarasvatlsattra treten auf ein neunversiger Tag, 
der Brhaspatisava, der Go-, der Ayustag und „der Bauch des Indra^'b 

^ Beruht auf Pane, br. XXV. 11. 1, nur dass Ap. hier den Brhas- 
patisava statt des fiinfzehnversigen Tages hat. Wie man sich die 
Zusammensetzung dieses Sattra vorzustellen hat, ist mir nicht deut- 
lich, auch die Bedeutung von indrakuksT ist unsicher. Das Wort 
scheint Apposition zu go^ayusu unten, Sutra 9, zu visvajidabhijitau 
zu sein, Vielleicht ist die Sache so zu denken: wahrend der einen 
Monatshalfte wird Tag fiir Tag der Trivrt, wahrend der anderen 
Tag fiir Tag der Pancada;§a (nach Ap. der Brhaspatisava) gehalten, 
dann jedesmal am VoUmondstage dcr Go, am Neumondstage der 
Ayus. Dann sind die Veil- und Neumondstage , , der Bauch des Indra*\ 

8. Sie iibertreffen (durch dieses Sattra) alle anderen Geschopfe und 
werden die Starksten k 

^ Nach Pane. br. 1. c. 2^3, 

9. Beim dritten Sarasvatisattra treten auf ein Jyotis-, ein Go-, ein 
Ayustag, der Vi^vajit und Abhijit bilden „den Bauch des Indra'" k 

^ Nach Pane, br, XXV. 12. 1. — Also hier wird jede Monats- 
halfte durch die genannte dreitagige Periode ausgefiillt, wahrend am 
VoUmondstage der ViSvajit, am Neumondstage der Abhijit auftritt. 
Das Wort ayanam habe ich nicht iibersetzen konnen. 

10. Sie ersteigen (durch dieses Sattra) den Pfad des Aryaman ^ 
erreichen den Himmelsraum. 

^ Nach Pane. br. 1. c. 3—4. 


11. Beim Drsadvatisattra hiite er (d.h. jeder der Beteiligten) (vorher) 
ein Jahr lang die Kiihe eines Brahmanen, sodass keine einzige Kuh ver- 
loren geht. 

12. Ein Jahr lang unterhalte er bei Vyarna (d.h. dem Wasserlosen ?) 
Naitadhanva das Feuer in Flammen. 

13. Nachdem er zu Parinah das Feuer angelegt hat, begebe er sich 
am rechten Ufer der Drsadvati entlang, jeden Tag einen fiir Agni 
bestimmten achtschiisseligen Opferkuchen darbringend, nach dem Wurfe 
des Samyaholzes weiter k 

^ D. h. jeden Tag in der XXIII. 12. 9 fgg. dargetanen Weise 
ostlich ziehend. 

14. In der Nahe von Trihplaksa begibt er sich zum Schlussbad in 
die Yamuna. 

15. Erst dann wird er den Menschen verborgen k 

^ Bern, zu Sutras 11—15. Alles beruht auf Pane. br. XXV. 13, 
tiber die Absicht des letzten Satzes waren schon die alten Exegeten 
im Zweifel: I^ty, X. 19. 11 — 15. 
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1. Dutch den Gang des Tura erreicht er jedes Gedeihen, 

2 , 3. Ohne sich (noch) der Weihe unterzogen zu haben, hiilltersich 
in das schwarze Antilopenfell ; dadurch erreicht er menschliches Gedeihen, 
dutch die Askese, die er iibt, g5ttliches, 

4. Er geniesst als Fastenspeise nut die tlberreste der Opfergaben* 

5. Ein Jahr lang bringt er (Tag fiir Tag) nach Analogie der Kelte- 
rungen Istis dar: (zur Zeit der Friihkelterung) einen achtschiisseligen fiir 
Agni bestimmten Opferkuchen, (zur Zeit der Mittagskelterung) einen 
elfschiisseligen fiir Indra, und (zur Zeit der dritten Kelterung) einen 
zwolfschiisseligen fiir die Allgotter bestinoimten. 

6. Nach einigen ^ ist (die letzte Opfergabe) ein Caru (nicht ein Kuchen). 

^ Die Kauthumas sind gemeint, s. Pane* br* XXV* 14* 1* 

7. Oder es werden diese Opfergaben alle. drei zur Zeit der Friih- 
kelterung dargebracht k 

^ Beruht auf Laty. X, 20, 4 (?)* 


8. Dutch das Sattra der Schlangen befreien sie sich von dem Alter, 
sie werden leuchtend (beriihmt) wie die Adityas ^ 

^ In Pane. br. XXV. 15. 4 werden die Schlangen den AdityaS 
gleichgestellt. 

9. Das ganze Jahr besteht aus sich wiederholenden zehnverslgen 
Tagen, nur der Visuvattag ist zwolfversig k 

^ Nach Pane* br* 1. c* 1* 


10. Das dreijahrige Sattra umfasst als erstes Jahr den Gang der Kiihe 
(gavamayana), als zweites den Gang der Adityas, als drittes den Gang 
der Angirasen k 

^ Vgl* XXI* 15 fgg*, XXIIL 9* 1^9, ib* 10^16* ^ Beruht auf 
Pane* br. XXV* 16* 1* 

11. Sie erreichen dadurch Fortpflanzung, Vielheit, sie erreichen den 
Himmelsraum. bekommen festen Stand in diesen Raumen L 

' Nach Pane* br* XXV* 16* 2. 


12. Dutch das tausendjahrige Sattra des Prajapati erreichen sie das 
Gedeihen des Prajapati L 

' Nach Pane* br* XXV* 17* 4* 

13. Es umfasst einen Atiratra, tausend Jahre von neunversigen Tagen 
und einen Atiratra L 

^ Nach ib. 1* 
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14 . Zweihundertundfiinfzig Jahre von neunversigen, ebensoviele von 
£unfzehnversigen» ebensoviele von siebzehnversigen, ebensoviele von ein- 
undzwanzigversigen Tagen bilden das tausendjahrige Sattra der Vi^vasrj 
(^Allschopfer ') ^ 

^Nach Pane. br. XXV. 18. 1, TBr. III. 12. 9. 8. 

15 . Durch dieses Sattra schufen sich die Allschbpfer dieses All (die 
ganze Welt), daher der Name „Allsch6pfer*\ Nach ihnen wird dieses 
All (d.h. die ganze Welt) geboren ^ 

^ Nach Pane. br. 1. c. 3, TBr. 1. c. 

16 . Daruber sagt ein Vers: 

„Die Allschopfer verrichteten zuerst das Sattra, 
das tausendjahrige Somaopfer darbringend. 

Daraus entstand der Hiiter des Wei tails, 
der goldene Vogel, Brahman mit Namen'". 

17 . Zur Vereinigung mit Brahman, zu seinem Raume gelangen aie, 
welche dieses Sattra verrichten ^ 

'Zu Sutras 16, 17. Alles beruht au£ Pane. br. XXV. 6. 5^6 
Oder TBr. III. 12. 9. 7^8. 


Vierundzwanzigstes Buch 

Die Paribhasas oder die allgemein giiltigen Regeln 
(XXIV. 1^4) 

XXIV. 1. 

1. Wir werden das Op£er erklaren. 

2. Es gilt £ur die drei Stande: den Brahmanen, den Ksatriya und 
den Vai^ya. 

3f 4. Es wird durch die drei Vedas gelehrt (bestimmt): durch den 
Rg-, Yajur-, und Samaveda. 

5 . Das Voll" und Neumondsopfer bloss durch Rg- und Yajurveda. 

6. Das Agnihotra bloss durch den Yajurveda. 

7 . Das Agnistoma durch alle drei. 

8t 9. Laut wird mit dem Rg- und Samaveda, fliistemd mit dem 
Yajurveda operiert 

'Vgl. MS. IV. 8. 7: 115, 2 (Kath. XXIX. 2: 168. H). 

10. Ausgenommen den Anruf, den Gegennif, den Pravara^, die 
Gesprache ^ und die Aufforderungen 

'Vgl. z.B. II. 15. 3, 4. Wgl. z. B. II. 16. 5 £gg. Wgl. z. B. 
III. 8. 8>^9. Wgl Z.B. I. 20. 1. 

Verh. Afd. Letterkunde (Nieuwe Reeks) DL XXVI. 


D 25 
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IL In mittlerer Tonlage ist bei den Entziindungsversen zu rezitieren ^ 

^ NL vom Hotr ? Beruht auf dem Prati^akhya. 

12—14. Vor den Butterteilen (bei einer Isti) und beim Morgendienste 
(im Somaopfer) ist in niederer Tonhohe zu reden ; yor der Spende an 
Agni svistakrt (bei einer Isti) und beim Mittagsdienste (im Somaopfer) 
in mittlerer Tonh5he; beim iibrigen Teil (einer Isti) und beim Nach- 
mittagsdienste (im Somaopfer) in der hochsten Tonlage k 

^ Fur die Isti vgL Sankh. L 14. 22—24, A^v. I. 5. 25 — ^28. Fiir 
das Somaopfer oben X. 4. 9— -11. — Die Vorsthriften beziehen sich 
nach einigen Auslegern auf das in Sutra 10 Gesagtc. 

15. Und der Gang der Stimme ist dementsprechend k 

^ D. h. die Schnelligkeit, mit welcher die Worte zu reden sind‘ ist 
geringer bei niederer, grosser bei mittlerer, am grbssten bei hochster 
Tonhohe. 

16—19. Der Hotr operiert mit dem Rg-, der Udgatr mit dem Sama-, 
der Adhvaryu mit dem Yajurveda, der Brahman mit alien h 
'VgL Ait. br. V. 33. 1. 

20. Nur wenn es ausdriicklich gesagt wird ' oder im Falle eines 
Konfliktes ^ mache es ein anderer. 

' Z. B. der Agnidhra XII. 17. 19. ^Z. B. muss ein anderer als 

der Adhvaryu, da dieser beschaftigt ist, das Opfertier losbinden. 
Statt Apastamba's vipratisedhat hat Hir. asambhavat 

21. Die priesterliche Funktion kommt nur den Brahmanen zu. 

22. Fiir alle Opfer werden die sakralen Feuer nur einmal gegriindet. 

23. Wenn zum Zeitwort „opfem'' kein Objekt angegeben ist, denke 
man „Schmalz'' hinzu. 

24. Als Verrichter der Handlung verstehe man den Adhvaryu. 

25* Als Opfergefass die Juhu. 

26. Wenn diese in Gebrauch ist, den Sruva. 

27. Wenn nicht angegeben wird, in welches Feuer die Spende ge- 
opfert wird, verstehe man den Ahavamya. 

28. Von der Griindung der Feuer an werden die Opfergerate lebens- 
langlich beibehalten. 

29. Je nach dem Opfergewebe werden sie geweiht L 

' Bedeutet nach einigen, dass |edesmal vor dem Gebrauch die 
Gerate zu waschen sind, nach anderen bezieht sich die Vorschrift 
auf II. 3. 11-5. 1. 

30. Spruch und Brahmana sind die Richtschnur des Opfcrs L 

' Alles was der betrefiFende Mantra oder das betreflFende Brahmana 
besagt, gilt als Richtschnur fiir das betreffende Opfer. 

H. Der Name „Veda*' kommt dem Mantra und dem Rrshma^ia zu. 
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32. Die Brahmanas sind die Regeln fiir die Handlungen (d. h. sie 
lehren die Handlungen) K 

^ Hir : karmavidhanam btahmananu 

33. Der iibrige Teil der Brahmanas (d. h. sofern die Brahmanas nicht 
eine Handlung angeben) ist Exegese, nl. TadeP. Lob Beispiel ande^er^ 
Geschehnis aus der Vorzeit 

'Z.B, TS. L 5. L 2 (oben V. 29. 2, Bern. 1). TS. VL 

3, 2* 1 („er fiihrt ihn dadurch zum Himmelsraume’"). ^ Z. B. TBr, I. 3. 
10. 1 (,,als Indra den Vrtra getotet hatte'" u.s.w.). ^ Z. B. ,3abara 

der Sohn des Pravahana wiinschte'' u.s.w. (TS. VIL L 10. 2). 

34. Alles tibrige (in den Brahmanas) ist Mantra. 

35. Die nicht (im Mantra- oder Brahmanateile) iiberlieferten Teile 
sind indessen nicht als Mantra zu betrachten. z. B. der Pravara h die 

Verschiebung'' die Nennung eines Namens 

^ D, h. wohl (mit Hinblick auf Sutra 10, wo der Pravara schon 
genannt ist) die Namen der Rsivorfahren (11. 16. 12, Bern. 3). 
^Wenn statt des in einer iiberlieferten Form el genannten Wortes 
der Sachverhalt ein anderes Wort erheischt, z. B. indragnibhyam 
statt agmsomabhyam in TS. 1. 1. 4. m (Ap. 1. 18. 1). Diese Be- 
stimmung bezieht sich auf XXIV. 3. 49, 50. ^ Z, B. im Suktavaka 
(Hillebrandt N.V.O. S. 145), TS. II. 6, 9. 7: „Dies erfleht dcr 
Opferherr Soundso''. 

36. Der Gerausch des Streitwagens und der Klang der Pauke k 
Wgl. XXL 6. 11 und 13. 

37. Das Verbot, die Mantras herzusagen, gilt nur fiir das Selbststu- 
dium, nicht fiir eine heilige Handlung, da hier der Zweck ein anderer ist k 

^ So ist es z. B. (Ap. dhs. I. 9. 28) verboten, den Veda am Neu- 
mondstage herzusagen, aber dieses Verbot gilt nur fiir das Studium 
des Veda, nicht fiir das Opfer. 

38. Die Handlungen werden nur von einem einzigen Mantra be- 
gleitct k 

^ Daraus folgt z. B., dass XVI. 19. 11 mit jedem der vierzehn 
Verse Krauter ausgeschxittet werden; wenn IX. 10. 16 zu den 
sechs Spenden sieben Formeln angegeben werden, ist die letzte 
Formel optionell. — Zu vergl. ist Sutra 44 unten. 

39. auch diejenigen Handlungen, bei denen eine Zahl angegeben 
wirdk und diejenigen, die durch eine besondere korperliche Betatigung 
zustande kommen 

^ Z. B.: „er besprengt dreimal das Havis mit der Formel : „ Auf 
Gott Savitr's Geheiss’* u.s.w. ^ Das Anfertigen des Wisches z. B. 
(L 6. 4) geschieht mit einem Mantra ; dazu ist aber mehr Zeit erfor- 
derlich als zum Reden des Spruches ndtig ist. Dennoch wird der 
Spruch nur einmal gesagt. 

40. Dasselbe gilt fiir das Kratzen k das Schlafen das Ubersetzen 

D 25* 
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liber einen Strom das Beregnen und das Besprechen von zum Opfer 
untauglichen Gegenstanden wenn keine Zeit (zwischen den ersten und 
den spateren Anlass zur Hersagung des Spruches) dazwischen tritt 

^ VgL X. 10. 2. 2Vgl X. 18. 1. WgL X. 19. 9. Wgl X. 
15. 8. ^Vgl. X. 15. 7. ^ Wenn er z. B. sich nach einander an 
verschiedenen Korperstellen kratzt, braucht der Spruch nur einmal 
hergesagt zu werden. 

41. Beim Aufbruch (nach dem Opferplatz) ^ jedoch (gilt der Spruch 
cinflirallemal) bis zum Aufhoren der Veranlassung 

^ Vgl. X. 19. 8. ^ Die Bestimmung hangt wohl mit der Ver- 

schiedenheit des Zeitpunktes zusammen, wann man sich zum Opfer- 
platze hinbegibt (vgl. X. 3. 3 mit X. 19. 15). 

42. Dasselbe (nL das einmalige Reden eines Spruches) gilt bei nicht 
unmittelbar wirkenden Handlungen k 

^ Wie z. B. das Besprechen, Fllistern, Upasthana, und das mit 
einem Spruche verbundene Anblicken. So wird z. B. der Spruch : 
,Jhr Wohnsitze der Wasser" (XII. 3. 2. a) nur einmal liber alien 
den Presssteinen ausgesprochen. So werden zum Upasthana der Feuer 
(V. 20. 4) die zwei Spruche nur einmal gesagt. 

43. Der Haviskrtruf\ die AdhriguformeP, der Einladungsvers die 
Manota ^ sind zu wiederholen, wenn sie zeitlich (d.h. wenn deren erste 
Verwendung und eine nachher folgende Veranlassung zu deren Verwen- 
dung) getrennt sind (obschon diese Sprliche nicht zu den unmittelbar 
wirkenden Handlungen gehoren). 

'Die Formel von 1. 19. 8. Sie ist z. B. zu wiederholen bei der 
Bereitung der Savanaopferkuchen, XII. 4. 8. ^ Die Adhriguformel 

(Schwab, Tieropfer, S. 102) wird z. B. wiederholt bei der zweiten 
Gruppe der Vajapeyaopfertiere (XVIIL 6. 7, vgl. XVIII. 2. 15). 
^ So ist z. B. die Anuvakya (uiid natlirlich auch die Yajya) zu wie- 
derholen in der Isti, welche in der Abh. „die Wunschopfer'’ unter 
n^. 174 dargestellt ist, weil hier die beiden Opfer flir Agni bhra- 
jasvat durch den Cam flir Surya getrennt sind. ^ Vgl. Bern. 4 zu VII. 
24, 1. Das Tieropfer des Vajapeya gilt auch hier als Beispiel. 

44. Nur wenn es ausdrlicklich gesagt ist, wird eine Handlung von 
mehreren Spriichen begleitet 

'So z. B. XVL 1. 7 imd sonst oft. Diese Bestimmung im Gegen- 
satz zu Sutra 38 (oben). 


XXIV. 2. 

1. Man soil den Anfang der Handlung mit dem Abschluss des dazu 
gehorigen Spmehes zusammenfallen lassen. 

2. Beim Butterguss ' und dem ,,Giiterstrom'' ^ soli der Anfang des 
Spruches mit dem Anfang der Handlung zusammenfallen. 

' Vgl. 11. 14. 1. ^Vgl. XVII. 17. 8, besonders die Schlussworte 
daselbst. 



XXIV. 2 * 9* Die allgemein giiltigen Regeln 389 

3> Die jedesmal zu verwendenden Spriiche sind durch ihre Anfangs- 
worte angedeutet. 

4* An dem Anfang eines folgenden Spruches erkenne man den Schluss 
eines vorhergehenden ^ 

^ Aus dieser Bestimmung geht z, B. hervor, dass in L 3, 6 die 
beiden Spriiche TS* L 1. 2. d und e gemeint sind, weil in Sutra 
L 3. 12 der folgende Spruch TS* I. 1. 12. f verwendet wird. 

5^ Bei den vom Hotr zu rezitierenden Versen und den vom Opfer^ 
herrn herzusagenden Formeln gilt: „sowohl als auch’* ^ 

^ D. h. diese konnen zusammenfallen, z. B. wahrend der Hotr 
seine Verse (RS. III. 8. 1. u. s. w.) hersagt, richtet der Adhvaryu 
mit der Formel TS. 1. 3. 6, h den Opferpfosten auf (vgl. Schwab, 
S. 71), oben VIL 10. 6, 7. — So fallt die Hersagung der Formeln 
vonseiten des Yajamana iiber den Voropfe'r- und Nachopferspenden 
(IV. 9. 7-— 8) mit den vom Hotr zu rezitierenden Yajyas (Hillebrandt, 
N.V.O., S. 96) zusammen. 

6* Bei den Einladungs- und Opferversen (wenn fiir eine und dieselbe 
Isti deren mehrere in der Samhita angegeben werden) gilt: „entweder, 
oder^' h 

^ So ist z. B. fiir die Isti fiir Indra und Brhaspati (Wunschopfer, 
n°. 96) eine Doppelzahl Yajyanuvakyas iiberliefert: TS. III. 3. 11. 
a— d ; hier kann man entweder aundb, oder c und d verwenden. 

7* Desgleichen bei Zahlen K 

^ Soil sich auf die Daksinas beziehen, d. h. „entweder-oder 
QiUL 5. 1). 

8. Beim Somakauf S beim Abkaufen ^ bei der Weihung^ gilt das 
„sowohl als auch'' fiir die genannten Gegenstande (nicht „entweder-oder'’). 

'Vgl. X. 25. 11 — 16. ^ Die Deutung von parikraya ist unsicher. 

Der Ausdruck soil sich auf das Geben der Daksinas beziehen. Nach 
Satyavrata hat man z. B. an TS. II. 4. 11. 5 ^ — 6 zu denken, nach 
Talavnidanivasin an Ap. V. 20. 11. Das scheint mir fraglich, und 
es kommt mir wahrscheinlich vor, dass der Ausdruck sich auf Ap. 
X. 25. 4 fgg. bezieht, ^ Dies bezieht sich nach Talav. auf die Diksa, 
TS. VI. 1. 1. 3: vasasa diksayatu Ap. X. 6. 4. 

9* Jedesmal nachdem er eine Handlung verrichtet (oder eine Formel 
gesagt) hat, die sich auf Rudra auf die Rak^sas auf Nirrti ^ oder auf 
die Vater bezieht jedesmal wenn ein Gegenstand zerrissen ^ oder zet'- 
brochen ^ oder hinausgeworfen ist oder wenn er sichselbst beriihrt 
hat soli er Wasser beriihren 

'S. Z.B. III, 4. 8. 2Z.B. I. 21. 2. ^Z. B. nach Beendigung 

des XVIII. 8. 15 fgg. beschriebenen Opfers an Nirrti. ^S. z. B. 
IL 21. 7. ^S. Z.B. IX. 13. 8, IX. 16. 2. ^S. z. B. III. 18. 4. 

^ S. z. B. I. 4. 9. ^ Das meiste beruht wohl auf den Brahmanas, 

Z.B. TA. V. 8. 9 (Rudra). 
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10^ Zum Vihara ist von der Nordseite heranzutreten ^ 

' Nach SBr* IIL 4. 3. 19; ahnlicher Ausdruck oben, XVL2L 13, 

Ih Er soli dem Feuer nicht den Riicken zukehren k 

^ Wenn er sich vom Feuer weg begeben will, so soli er sich, 
wenn er nach Osten orientiert steht, um die rechte Schulter, wenn 
nach Westen, um die linke Schulter drehen, und dann weggehen, 

12^ Auch nicht dem Opferterrain. 

13^ Die Opfergerate sollen sich (dem Feuer gegeniiber) an der Innen- 
seite, die Verrichter an der ausseren Seite beflnden, 

14^ Er soli ein Opfergerat, iiber welchem ein Spruch ausgesprochen 
worden ist, nicht um sichselbst im fCj^eise herumbewegen* 

15* Die sich auf die Gottheiten beziehenden Handlungen schliessen 
im Norden oder Osten ab; bei diesen tragt er das Obergewand iiber 
der linken Schulter und unter der rechten Achselhohle, und er geht 
(eventuell) mit Zukehrung der rechten Seite herum» 

16> Die sich auf die Vater beziehenden Handlungen schliessen im 
Siiden ab ; bei diesen tragt er das Obergewand iiber der rechten Schulter 
und unter der linken Achselhohle, und er geht mit Zukehrung der linken 
Seite herum. 

17* Schhiire, die (aus mehreren Faden) zusammengesetzt werden (also 
zwei- oder dreischniirige) soli er erst links herum winden und dann 
rechts herum zusammensetzen k 

^ Ein Beispiel ist das trivrt pavitram von L 6. 9* 

18^ Diejenigen Schniire jedoch, die nicht (aus mehreren) zusammen^ 
gesetzt werden, soil er rechtsherum winden k 

^ Beispiele sind die Schnur, die zum Zusammenbinden der Streu, 
und die zum Zusammenbinden des Brerinholzes gebraucht wird : L 
4* 10, L 5. 12, vgl. Hir, zum barhissamnahanam : adityai rasnastti 
pradaksinam sulbam avestayati. Dass im ersten Falle (Sutra 17) erst 
nach links, darauf nach rechts herum gedreht wird, ist wohl um das 
jEmitvam (die Aufeinanderfolge zweier gleichen Handlungen) zu 
vermeiden, 

19 * Am Neumondstage verrichte er das Neumondsopfer, 

20* Am Vollmondstage das Vollmondsopfer. 

21* Am Tage, wenn im Osten ^ der Mond voll aufkommt, halte er 
das Vollmondsopferfasten, 

* Zu purastat vgL Baudh, XX. 1:2. 1, und zum Ganzen Baudh. 
XXIV. 20. 

22* Oder am Tage bevor er voll sein wird k 

^ puriteti, d. h. purita iti, Periphrastisches Futur. 



XXIV. 2. 36. 


Die allgemein giiltigen Regeln 


391 


23^ Die Vajasaneyins erkennen als dritten Vollmond die Kharvika ^ 

^ Dem Vajas. Brahm. nicht bekannt („deB noch nicht ganz vollen • 
Mond*')* 

24. Der Tag, an welchem der Mond nicht erblickt wird, ist der 
Neumondstag* 

25. Oder der Tag, der diesem vorangeht. 

26. Im Bereiche ein und desselben Abschnittes gelten die verge- 
schriebenen Haupthandlungen als gleichmassige Regel (d. h. sie gelten 
fiir den ganzen Abschnitt). 

27. Mit dem Abschnitte (d. h. mit dem Ende des Abschnittes) sind 
auch die Vorschriften erledigt (d. h. hat ihre Geltung ein Ende) k 

^ So iibersetzt Sieg diese zwei Sutras, vgk aber M, Miiller^s Be- 
merkung in S. B. E. VoL XXX, S. 335 fg. 

28. 29. Wenn nicht (das Gegenteil) ausgesagt wird, so gelten die 
Handlungen (eines zugrunde liegenden Opferparadigma's) auch (fiir dessen 
Variationen); sie sind nur soweit unterschieden, wie die spezielle Vor- 
schrift angibt. 

30. Die Haupthandlungen des Vollmondsopfers sind: ein achtschiis- 
seliger Opferkuchen fiir Agni, ein elfschiisseliger fiir Agni und Soma, 
und das „leise Opfer"' k 

iVgL IL 18. 9^19. 12 (vgl IL 20. 2). 

31. Die anderen Spenden sind dessen Glieder (d.h. die in jeder Opfer- 
variante sich gleichbleibenden auxiliaren Handlungen). 

32. Die Haupthandlungen des Neumondsopfers sind: ein achtschiis- 
seliger Opferkuchen fiir Agni, ein elf- oder zwolfschiisseliger Opferkuchen 
fiir Indra und Agni am Neumondstage fiir einen der (noch) nicht ein 
Somaopfer verrichtet (hat). 

33. Fiir einen, der das Somaopfer verrichtet, nimmt das Samnayya 
die zweite Stelle (sowohl beim Voll- wie beim Neumondsopfer) ein ^ (und 
ersetzt also den Opferkuchen fiir Agni und Soma, bzw. den fiir Indra 
und Agni). 

Wgl. I. 14. 8. b. 

34. Fiir einen Brahmanen, der kein Somaopfer verrichtet, fallt der 
Opferkuchen fiir Agni imd Soma fort. 

35. Fiir einen, der das Samnayya verrichtet, f^It der Opferkuchen 
fiir Indra und Agni fort, und diese Bestimmung gilt fiir alle die drei 
Standc h 

^ Das Sarnnayya ersetzt also am Neumondstage den Indra-agni-^ 
kuchen. 

36. Das Klossemanenopfer ist als eine nicht-auxiliare Handlung^zu 
betrachten, da fiir dieses ein eigener Zeitpunkt verordnet ist K 

J Vgl L 7. 1. 
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37, auch, wcil es als (den anderen Opfern) gleichstehend (mit diesen 
. zusammen) aufgezahlt wird\ 

^ Es soil eine Sruti geben (wo?): »,Es gibt vier grosse Opfer: 
Agnihotra, Voll- und Neumondsopfer,Tertialopfer» Klbssemanenopfer \ 

38, und weil es» bei einem Verbot (das Neumondsopfer zu verrichten) 
dennoch vorgeschrieben wird ^ 

^ Es soil eine Sruti geben : »,Wer eincn Nebenbuhler hat. ver- 
richte das Vollmondsopfer am Neumondstage, am Neumondstage 
stimmt er durch das Klossemanenopfer die Vater giinstig*'; vgL 
IIL 16* 6-8. 

39, Eine Haupthandlung ist mit den auxiliaren Handlungen (den 
Gliedern des Opfers) verbunden ^ 

^ Wenn es also z. B. heisst: ..Wer priesterliches Ansehen begehrt. 
opfere dem Surya einen Caru'*. so impliziert dies, dass das ganze 
Ritual des PurodaSa dazu gehort. 

1, Als solche gelten die ihre eigene Benennung tragcnden, in bezug 
au£ Ort. Zeit und Verrichter naher angedeuteten Handlungen ^ 

^ Vgl. z. B. das Vai;§vadeva (VIII. 1. 5, Ortsbestimmung). den 
Vajapeya (XVIIL 1. 1, Zeitbestimmung). 

XXIV, 3, 

2, Der ..LofFelspende'" (Darvihoma) geht der einleitende Teil ab ^ 

^ apurva wird mit apvakvti gleichgestellt. Es ist ofFenbar eine 
Weise der Opferung, die dem hauslichen Ritus, dem Grhyakarman. 
entlehnt ist, und von Baudh, grhs. 1. 7 so beschrieben wird : patisamuhya 
paryuk^ya paristitya prakrtena havisa yavadamnatam ahuftr juhoty, 
e§a hy apurvah. Diese Art Spende z. B. beim Brahmaudana (V. 
5. 8) und sonst (im Somaopfer, vgL XIIL 1. 4). 

3, Sie wird durch das Zeitwort ..er giesst aus'' {juhoti) angedeutet. 

4, Der Svaharuf begleitet sie am Ende. 

5—7, Es wird einmal Schmalz (in die Darvi) geschopft; wenn eine 
Mehrzahl von Spenden dargebracht wird. schdpft er fiir jede Spende 
von neuem, oder er darf auch aus dem Inhalt eines LofFels fiir jede 
Spende einen Teil ausgiessen k 

^ Sutra 7 ist wohl so aufzufassen : na va^ samavadyet indem 
das letzte Wort die Erlauterung angibt; 

8, Brennholz gibt es bei diesen Loffelspenden nicht. ausgenommen 
beim Agnihotra k 

^ Daraus geht hervor, dass das Agnihotra zu der Gattung der 
Darvihomas gehort. 

9, Die Loflfelspenden werden dargebracht, indem er westlich vom 
Feuer sitzt, mit dem rechten Knie gebeugt oder auch ungebeugt. 
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10. Nur wenn es ausdriicklich gesagt ist» macht er es anders ^ 

^ Z. B. beim Samistayajus, IIL 13. 2. 

11. Alle Spenden giesst er in den Ahavaniya, nachdem er hinter 
diesem Feuer in siidlicher Richtung hiniibergeschritten ist, mit dem Ange- 
sicht nach Norden gerichtet ^ 

^VgL IL 13. 7^10. 

12. Nur wenn es ausdriicklich gesagt ist, macht er es anders ^ 

^ Z. B. bei dem Somacaru, XIII. 13. 18. 

13. Ruf und Gegenruf \ Einladungs- und Opfervers, die Unterlage 
von Schmalz und der Schmalzaufguss bei den Schnitten (eines Opfer- 
kuchens u.s.w.), das viermalige Schopfen der Opfersubstanz (wenn nl. 
Schmalz geopfert wird), und der Vasatruf finden sich nur bei den Nicht^ 
loffelspenden. 

^ Vgl. II. 15. 3—4. — M. Muller's Ubersetzung dieses Satzes ist 
verfehlt. 

14. Die Spenden giesse er aus» nachdem das Vasat vom Hotr gesagt 
ist, Oder er lasse die Spende mit dem Vasatruf zusammenfallen h 

' Nach SBr. I. 7. 2. 12. 

15. Die Spenden von den Somaschoppen lasse er mit der einleitende ;n 
Formel : „Mit einer Unterlage geschdpft bist du" zusammenfallen. 

16. Bei den Ziegeln (in dem Hochaltarbau) lasse er die Handl ung 
des Hinlegens mit der Formel: „Durch diese Gottheit sitze fest ir^. der 
Weise der Angirasen" zusammenfallen K 

'Vgl. XVI. 14. 10. 

17. Bei einer Serie von Opferkuchen ^ trenne er ^ (von dem ganzen 
Mehlklumpen) mit der Formel: „Scheidet euch (Plural) je nac|n eurem 
Anted'' den fiir jeden Opferkuchen benotigten Teil ab. 

* ^ Wie z. B. TS. II. 2. 4. 2—3 (Wunschopfer, n°. 89). Zu dem 

I. 24. 5. b angegeben Zeitpunkt. ^ 

18. Die fiir die beiden letzten Opferkuchen bendtigten T^eile mit der 
Formel: „Scheidet euch (Dual) je nach eurem Anteil". ^ 

19. Uber den beiden Teilen spricht er die Anweisung der gottheit aus K 

^ Wenn ich diese Vorschrift recht begreife, so t^Ut er erst den 
Klumpen in zwei Teile mit der Formel von Sutra /1 7 und spricht 
dann liber dem einen Teil, wenn es sich z. B. um die h^ti Wunschopfer 
n°. 89 handelt: „dies dem Agni pavamana". liber cfem zweiten Teil: 
„dies dem Agni pavaka und dem Agni §uci*\ Darauf wird dieser 
ietzte Klumpen zerteilt mit der Formel von Sutra' 18 und iiber der 
ersten Halfte gesagt: „dies dem Agni pavaka'V iiber der zweiten 
Halfte: „dies dem Agni ^uci\ 

20^ Bei einer Serie von Opferkuchen und Caruj^ verteilt er den fiir 
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die Opferkuchen und den fiir die Cams bestimmten Reis» bevor er die 
Opfersubstanz auf das schwarze Antilopenfell ausschiittet k 

^ Also noch vor der Handlung von L 19* 3* b. Dies soli schon 
jetzt geschehen, weil der Reis fiir die Opferkuchen gemahlen werden 
soil dcr fiir die Carus aber ganz bleibt. 

2L Er bezeichnet (die gesonderten Portionen) |e nach der Gottheit 
(fiir die sie bestimmt sind)* 

22. Hierbei soil der Ausdmck : „dies dir"' nur einmal fiir jede Reihe 
verwendet werden k 

' Z* B. bei den Devikahavimsi (TS. I. 8* 8, Ap* XIIL 24* 1—2) 
wird der fiir alle Cams bestimmte Teil nur einmal alien Gottheiten 
zusammen iiberwiesen: ,,dies der Anumati, der Raka, der Sinivali, 
der Kuhu''* 

23. Dasselbe gilt fiir die Reihen von Opfergaben, die verschrankt 
sind k 

' Z* B. im Vai^vadevatertialopfer (Ap. VIII. 2. 2 Bern. 3) gibt 
es abwechselnd Opferkuchen und Carus; auch hier sollen die fiir 
alle Opferkuchen bestimmten Teile und die fiir alle Carus bestimmten 
Teile je zusammen iiberwiesen werden: „dies fiir Agni. fiir Savitr, 
fiir die Maruts, fiir Erde und Himmek' (die Puroda§as), „dies fiir 
Soma, fiir Sarasvati, fiir Pusan'' (die Cams)* 

24—26. Zum Zeitpunkte, wo die Schiisselchen aufgesetzt werden, 
setzt er den Cam auf mit dem Spruch, mit welchem das erste Schiisselchen 
aufgSesetzt wird, wobei er dhruvam in dhruvah andert. Zum Zeitpunkte, 
wo oUs Mehl gereinigt wird, reinigt er (die fiir den Cam bestimmten) 
Komer k 

Y Einslautend mit VIII* 10* 2* a imd b* 

27. ^^enn die Zeit da ist, die Opfergaben zu Feuer zu setzen, 
schiittet \er mit der fiir das Zu^feuer-setzen bestimmten Formel die 
Korner av^ k 

1 V^l L 24* 6* 

28. Ohne (das Mus) aus (dem Cam, in welchem es gar gekocht ist), 
zu heben ^ s^tzt er es (auf die Vedi) hin* 

^ Wienies mit dem Kuchen geschieht: II* 11. 1. 

29. Beim yoll- und Neumondsopfer gibt es fiinfzehn „Entziin- 
dungsverse" k \ 

1 Vgl* II*\l2* 2* 

30. Bei den I^ds und Tieropfern gibt es siebzehn Entziindungs verse, 
wo diese iiberliefei^ sindk 

^Vgl* Verb, Wimschopfer, S* 1 (3. a) und Schwab, das altind* 
Tieropfer, S* 83, vgl* auch oben XIX* 18* 2 und Kaii«; L 1* 
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31. Wenn es heisst: ,,Die Wunschopfer werden leise verrichtet"' 
so bezieht sich diese Vorschrift (nur) auf den HauptteiL 
^ Eine Sruti? vgL §Br. L 3. 5. 10. 

32^ Die Volb und Neumondsopfer bilden die Vorlage (die Prakrti) 
der Istis (d.h. der unblutigen Opfer)» 

33* und des dem Agni-soma geltenden Bockopfers ^ 

^ Ich bin nicht sicher, ob dies der Sinn ist. Vielleicht: „und (die 
Prakrti) des Agmsomlyabockes (sowie sie in TS. VL 3. 2 — VI. 
4. 1 vorliegt) gilt fur den NirudhapaSu"'. Oder sollten Sutra 33 und 
34 zusammen gehbren : ,»und die Prakrti des Agmsomlyabockes gilt 
fiir das Savanaopfertier’' (?). 

34^ Dieser bildet die Vorlage fiir das Savanaopfertier ^ 

^ D. h. das Opfer des Agnibockes, der wahrend des eigentlichen 
Somaopfers dargebracht wird. 

35* Das Opfer des Savanabocks bildet die Vorlage fiir diejenigen 
Opfer, bei denen eine Elfzahl von Tieren geschlachtet wird ^ 

1 VgL XIV. 5^7. 

36* Das Opfer der Elfzahl bildet die Vorlage fiir die (anderen) 
Gruppen von Opfertieren L 

^ Wie z. B. beim Vajapeya (XVIII. 2. 12 fgg*). 

37* Das VaiSvadevatertialopfer bildet die Vorlage fur Varunapya- 
ghasa^, Sakamedha- und SunasMyaopfer. 

38* Der vom Vaisvadevatertialopfer eincn Teil bildende einschiissdige 
Opferkuchen ^ bildet die Vorlage fiir alle einschiisseligen Opferkuchen. 

^ Vgl. VIII. 2. 17, wo wieder auf VI. 29. 22 — ^30. 5 zmriick'- 
gedeutet wird. 

39+ Das beim Vaisvadeva zu verrichtende Quarkopfer ^ b|ldet die 
Vorlage fiir alle sonstigen Quarkopfer. 
iVgl. VIII. 1. 9; 2. 1 fg*g. 

40+ Dabei soil die Modifikation aus der allgemeinen j^stimmung 
erschlossen (abgeleitet) werden L / 

^ Dies bedeutet vielleicht, dass bei alien Modiflkatior.en sich von 
selbst ergibt, wieweit die Vorlage, die Prakrti, undf wieweit die 
Modifikation sich erstreckt. 

41+ Die fiir eine einzige Gottheit bestimmten Opfej.gaben richten 
sich nach dem fiir Agni bestimmten Opferkuchen L ^ 

^ Die erste Hauptspende des Vollmondsopfers. 

42, 43+ Die fiir zwei Gottheiten bestimmten Opferg/aben richtcn sich 
nach dem fiir Agni und Soma bestimmten Opferkuchen L* gleichfalls die 
fiir mehr als zwei Gottheiten bestimmten. 

^ Die zweite Hauptspende des Vollmondsopfe|4. 
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44. Oder nach dem fiir Indra und Agni bestimmten Opferkuchen ^ 

^ Die zweite Hauptspende des Neumondsopfers. Der Unterschied 
scheint nur zu sein, dass der Aindragnapuroda^a auf zwolf Kapalas 
bereitet werden kann (?). 

45. Anderswo (soil die Modifikation) aus den angefiihrten Gottheiten 
erschlossen werden, wie zum Beispiel der fiir Indra bestimmte Opfer- 
kuchen und der fiir Soma bestimmte Caru k 

^ Mir ist die Absicht dieser Vorschrift nicht deutlich. 

46. Bei Gleichheit von Opfersubstanz und Gottheit gibt die Opfer- 
substanz den Ausschlag ^ 

^ Wenn z* B. ein Opferkuchen dem Visnu darzubringen ist, fiir 
den nach IL 19. 12 das Opfer leise von Schmalz verrichtet wird, 
so geschieht, da ein Puroda^a bestimmt ist, dennoch dieses Opfer 
nach den Regeln der Puroda^as. 

47. Bei Konflikt von Substanz und Herrichtung gibt die Substanz 
den Ausschlag. 

48. Bei Konflikt von Zweck und Substanz, gibt der Zweck den 
Ausschlag, 

\ 49, 50. In der Vorlage werden die iiberlieferten Spriiche nicht abge- 
aVdert \ in deren Modifikationen werden sie nach Bedarf abgeandert, 
mit Ausnahme der Arthavadas. 

^ Obschon der Wortlaut eines Spruches nicht zur Handlung 
.passt, wie z, B. T, S. I. 1. 7. h zu der Handlung von Ap, 1. 23, 1. 

51. \ Arthavada liegt vor, wo vom Ausspruch eines Andern die 
Rede\ist b 

y So iibersetzt Sieg und er fiigt hinzu : Beispiel tad ahuh Falle. 
ZA vergi, ist VIII, 13, 7, 

52. "Wenn die vorgeschriebene Substanz fehlt, tritt Ersatz nach der 
GleichheA einb 

' D\ h, im Substitut, das der vorgeschriebenen Substanz soviel wie 
moglioh ahnlich ist. 

53* und \die substituierte Substanz folgt den Regeln der vorgeschrie^ 
benen K \ 

^ Wem^ z. B. (vgl. XIV, 24. 12) Putikapflanzen statt Soma gekel- 
tert werdfen, hat dies keinen Einfluss auf die Behandlung und die 
Spriiche: sie werden wie der Soma angeredet, 

54. Wenn cMe Quantitat (der Substanz) nicht ausreicht, beendige er 
die Handlung mit dem Rest derselben ^ 

^ In diesen\ Falle ist kein Substitut erlaubt ; wenn er z. B, fiir 
einen Kuchen\ eine nicht geniigende Quantitat Reis ausgeschiittet 
hat, muss er Won dem nicht durch Spriiche geweihten Reis nach- 
schiitten. \ 
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1. Nicht substituierbar sind der Herr (d. b. derjenige, der das Opfer 
veranlasst und dessen Gattin), das Feuer (in welchem das Opfer zu ver- 
richten ist), die Gottheit (der es gilt), das Wort (d. h. der begleitende 
Spruch oder Vers) und das Verbot einer Handlung (wenn z. B. unter- 
sagt wird Bohnen zu opfern, muss dieses Verbot eingehalten wcrden). 

2. Aus drei Griinden tritt eine in einer Vorlage gegebene Bestim- 
mung nicht ein : wenn in der Uberlieferung eine Gegenbestimmung 
gegeben ist \ wenn ein Verbot ausgesprochen ist^, und wenn ein Gegen^ 
stand wegfallt 

^ Beispiel : XXIL 4* 19 fgg. ^Beispiel: VIIL 14. 21. ^Beispiel: 
der Cafu, bei welchem das Mahlen fortfallt, weil die Komer ganz 
bleiben. 

3. Der Agnistoma bildet die Vorlage fiir alle ein tagigen Somaopfer. 

4. Das zwolftagige Somaopfer fur die Tagesgruppen h 

^ D. h. fiir die Ahinas und Sattras. 

5. Der „Gang der Kiihe'' (gavamayana) fiir die Jahresopfer. 

6. Fiir die eine Gruppe bildenden (Ekahas und Ahinas) bildet der 
erste die Vorlage ^ 

Wgl XXIL 1. 2. 

7. Beim Agnistoma gibt es einen (gewohnlichen, nicht aus Ziegeln 
geschichteten) Hochaltar. 

8. Bei den anderen (in der Reihenfolge nach dem Agnistoma kom- 
menden) Opfern gibt es den aus Ziegeln gebauten Hochaltar L 

^ Nach dem in Buch XVI und XVII beschriebenen Ritus, 

9. Ausser bei den Sadyaskras. beim Vajapeya, beim Soc^^in und 
beim Saravatlsattra L 

« ^ Und zwar weil entweder die Zeit dazu fehlt, oder die taglichc 

Versetzung des Vihara es verhindert. ^ Sadyaskra: XXIL 2.6^3. 
18; Vajapeya: XVIIL I'— 7; Soda^in: XIV. 2. 2 fgg.; Sarasvata- 
sattra; XXIIL 12. 4-13. 10. 

10. Beim Beginn des Opfers soli der den Wunsch aussprechen, welcher 
das Opfer untemimmt L 

^ Er spricht den sog. Samkalpa, vgl. z. B. C. H. LAgnistoma § 2 
und Baudh. ^rs, 11. 1. 

11. beim Beginn des auxiliaren Opfers, den Wunsch, mit welchem 

er dieses untemimmt it ' 

^ Z. B. beim Verfertigen des Wisches, L 6. 5. ^ 

12. Gibt es weniger Spriiche und mehr Handlungen L so ^le man 
die Spriiche in gleiche Teile und verwende die ersten Spriich^ bei den 
ersten, die letzten bei den letzten Handlungen^. 
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^ So gibt es TS, IL 2. 1 sechs Opferkuchen fiir Indra-agni, 
wahrend TS* L 1. H* a--d nur vier Verse als Yajyanuvakyas 
iiberliefert sind* ^ Sodass z. B, zu den ersten drei Puroda^as TS. L 
1. 14 a und b» zu den letzten drei TS* L L 14 — d verwendet 

werden. 

13* Gibt es weniger Handlungen und mehr Spriiche ^ so verwende 
man die Spriiche der Reihe nach, die iibriggebliebenen kbnnen fakultativ 
(statt der als ersten iiberlieferten) verwendet werden, wie die Substanzen 
des Opferpfostens 

^ So wenn z. B. zum einem Sodasigraha sechs Mantras iiber- 
liefert werden (TS. L 4, 37—42); zum Besaen des Agnifeldes (oben, 
XVL 19. 11) sind zwanzig Verse iiberliefert (TS. IV. 2. 6) ; davon 
kommen nur vierzehn zur Verwendung. ^ Vgl. oben, VIL 1. 15. 
Diese Zutat scheint mir liberfliissig zu sein. 

14^ Am Schlusse flnde Ausfall ^ oder Zunahme ^ statt. 

^ Bei dem fiinfschiisseligen Opferkuchen fiir Agni z. B. (XIIL 25. 
5), zur Fertigstellung von dessen Schiisselchen in der Vorlage (L 22. 
3 — 23. 1) acht Spriiche iiberliefert sind, fallen die letzten drei For^ 
mein am Ende fort. ^ Beim neunschiisseligen Visnuopferkuchen 
z. B. (X. 30. 12) wird die letzte Formel zweimal verwendet. 

15* Da die Vorlage an erster Stelle gelehrt wird, soil das in der 
Variante neu Hinzukommende am Ende stehen k 

^ So sollen z. B. bei der Naksatresti (Baudh. XXVIII . 3—4) die 
Zuopfer am Ende des Opfers, d. h. vor der Samistayajusspende 
(Ap. IIL 13. 2) stattflnden, nach Baudh. (1. c. 350. 1) vor der Svi^ 
stakrtspende, vgl. dazu Ap. II. 21. 2. 

16t 17* Soweit Kochtopf, Herzbratspiess und die Spiesse zum Rosten 
der Netze^ (fiir mehr als cin Opfertier von gleicher Art und Gottheit) 
ausreichen^, sollen sie fortwahrend (fiir alle Opfertiere) gelten; wenn es 
sich aber handelt um Tiere verschiedener Gattung so soil ein Unter^ 
schied nach der Verschiedenartigkeit der Zubereitung (des Kochehs) 
gemacht werden 

^ Vgl. VII. 8. 3. ^ Z. B. fiir die siebzehn dem Prajapati geweihten 
Tiere, XVIII. 2. 13. ^ Wie z. B. die aikadaSinitiere. ^Weil die 
Stiicke des einen Tieres schneller gar gekocht werden, als die der 
anderen (Schol. zu Katy. 1. c. 39). Zu vergL ist oben XIV. 7. 4 und 
XVIII. 2. 16 und Katy. VIII. 8. 34-39. 

„3* Bei der Spende an Vanaspati ^ welche eine* Abart der Svistakrt^ 
sprade ist^, soil die Auffiihrung der Gottheiten (denen jedesmal das 
Tieri^pfer gilt) in dem Opfervcrse enthalten sein, wegen der Verbindung 
mit di^ Vorlage^. 

NVgl. VII. 25, 15. ^Dies geht z. B. aus VII. 25. 16 hervor. 
^ D.^h. well dies auch in der Prakrti (s. Hillebrandt, N.V.O., Seite 
1 18) Itattfind^t. 
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19* Die (das Voll- und Neumondsopfer und die Tertialopfer) einlei- 
tende Eingangsisti ’ soil nicht in einer Variante der Istis stattfinden, weil 
sie mitten in die Zeit der Vorlage fallt^; denn sie wird zu diesem Zweck 
dargebracht 

^ S, V. 23. 4 — 24. 6; VIII. 1. 3. ^Weil sowohl Voll- tind 
Neumondsopfer wie die Caturmasyas das ganze Leben hindurch zu 
verrichten sind. ^ Sie hat nur den Zweck» die erste Verrichtung 
des Voll" und Neumondsopfers und der Caturmasyas einzuleiten. 

20* Oder sie darf doch in den Modifikationen auftreten, weil keine 
(andcre) Zeit (fiir sie) iibrig bleibt ^ 

^ Diese (nicht ganz deutliche) Alternative widerlegt den im vor^ 
hergehenden Sutra zitierten Grund : „weil sie in die Zeit der Vorlage 
fallt'^ ^ 

21* und weil (ihr) Beginn (von dem Beginn der die Vorlage bildenden 
Voll- und Neumondsopfer zeitlich) getrent ist ^ 

^ Diese Ubersetzung wird von Sieg vorgeschlagen. 

22* Fiir jeden Zweck (dem er mit diesem oder jenem Opfer nach- 
strebt) fiihrt er das Feuer (aus dem Garhapatya zum Ahavaniya) nach 
vorne ^ ; wenn die Handlung (d. h. das Opfer) zu Ende gefiihrt ist, wird 
es wieder zum gewohnlichen Feuer (d. h. verliert seinen sakralen Karak- 
ter), wie bei einem Feuer, das (in den Verrichtcr oder den Feuerbohrer) 
aufgenommen ist^. 

iVgl. 1.1.2. 2Vgl. VI. 28. 8^- 11. 


Die Pravaras: XXIV. 5—11. 

XXIV* 5* 

1* Wir werden die Ahnenreihen ^ erklaren. 

^ Das Wort pravara scheint das innerliche Objekt zu pravrmte 
oder vrntte : „er erw^lt sich'" zu sein, und wird an erster Stelle fiir 
die vom Adhvaryu zu vollziehende feierliche Wahl des Hotr ver^ 
wendet. Weil in dieser Wahlformel die Rsivorfahren des Opferherm 
genannt werden, bekam das Wort den Sinn : Ahnenreihe. Beim 
Opferritual ist die Kenntnis dieser Listen von Ahnenreihen besonders 
fiir zwei Gelegenheiten imentbehrlich. Die erste ist der vom Hotr 
zu vollziehende Pravara, der natiirlich nicht in den Adhvaryava- 
sutras, sondem in den Bahvrcasutras behandelt wird, vgl. Hillebrandt, 
N. V. O., S, 81. Zu dem im Vokativ auftretenden Worte ..Aqsi^ 
miissen hier die von den Namen der Rsivorfahren des Yaj^ana 
abgeleiteten Adjektive hinzugefiigt werden, z. B. : „0 Agni, (der du 
dem Brahman, dem Bharata angehorst), der du dem Bhrgu andeh5rst, 
der du dem Urva angehorst, der du dem Jamadagni annebdrst"'* 
Die zweite Gelegenheit, die Wahl des Hotr durch den Adhvaryu, 
ist .schon oben erortert (S. 11. 16, 5 fgg., Hillebrandt, 1^. V. O., S, 
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89)* Zum Ganzen ist der ausgezeichnete Artikel Gotra in Hastings 
„EncycL of Religion and Ethics'" zu vergleichen* 

2. Er nennt in dem Pravara die Rsivorfahren ; so verlasst er nicht 
die Verwandtschaft; auch bezweckt es die Kontinuitat seines Geschlechtes'/, 
so wird in der heiligen Uberlieferung gelehrt ^ . 

1 NL TS* IL 5. 8, 7* 

3. »,Weder Gotter noch Menschen nennt er in dem Pravara, nur die 
Rsis soil er nennen", so wird gelehrt ^ 

^ Die Brahmanaquelle dieses Sutra und der zwei nachstfolgenden 
Sutras ist unbekannt 

4. „Er zahlt die Rsi-ahnenreihe auf, denn durch den Rsi werden die 
Gotter auf den Menschen aufmerksam gemacht", so wird gelehrt. 

5. „Wer, ein anderer seiend, eines anderen Rsi-ahnenreihe anwendet, 
dessen Wertes und Liebes eignet sich dieser Rsi an", so wird gelehrt. 

6. „Er nennt drei Rsi-vorfahren, er nennt Mantradichter. Es w'ird 
gelehrt: ,Je nach den Rsi-ahnen nennt er Mantradichter" k 

^ Deutet vermutlich auf das Sutra des Ap. (II. 16. 6) selber. 

7. Die Uberlieferung einiger lautet : „Er nennt eincn, er nennt 
zwei, er nennt drei Rsivorfahren, nicht vier nennt er", Es wird 
uberliefert: „Er geht nicht iiber fiinf hinaus" k 

iVgl. IL 16. 7^8. 

8. „Von dem jiingsten aufwarts nennt beim Pravara der Adhvaryii 
die Rsivorfahren des Opferveranstalters, von dem altesten herwarts der 
Hotr", so wird gelehrt L 

^ VgL II. 16. 9 (wo richtig ita statt ata), 

9. „Ein Fiirst vollzieht den Pravara durch Anrufung der Rsivorfahren 
seines Hofkaplans", so wird gelehrt L 

'Vgl. IL 16, 10. 


Die Bhrgus, 

10. Wir werden erst den Pravara der Bhrgus erklaren. 

IL 12. Die Jamadagni-vatsas haben fiinf R^vorfahren, Bei einem solchen 
hat der Hotr zu sagen: „o Du, der du dem Bhrgu, o du, der du dem 
Cyavana, o du, der du dem Apnavana, o du, der du dem Urva, o du, 
der du dem Jat^dagni angehdrst". Der Adhvaryu: „in der Weise des 
JamWagni, des Urva, des Apnavana, des Cyavana, des Bhrgu". 

13.\Nach einigen^ haben diese drei Rsis: „o Du, der du dem Bhrgu, 
o du, cfer du^ dem Urva, o du, der du dem Jamadagni angehorst.". „In 
der WeSte des Jamadagni, des Urva, des Bhrgu". 
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14. Dicselbc Liste gilt ungeandert fiir die Savarms, Jivantis» Jabaly^« 
AitiSayanas, Vairohityas, Avatas, Mandus und Pradnayogyas ^ 

^ Von diesen sind nur die Jivantis aus keiner anderen Pravaraliste 
zu belegen. 

15. Die Arstisenas haben fiinf Rsivorfahren* Bei diesen hat der Hotr 

zu sagen: Du, der du dem Bhrgu, dem Cyavana, dem Apnavana, 

dem Rstisena, dem Anupa angehorst'\ Der Adhvaryu : der Weise 

des Anupa» des Rstisena, des Apnavana, des Cyavana, des Bhrgu'\ 

16. Nach einigen haben sie drei Rsivorfahren, Der Hotr : „o Du, der 
du dem Bhrgu, dem Rstisena, dem Anupa angehorst’'. Der Adhvaryu : 
„in der Weise des Anupa, des Rstisena, des Bhrgu’ \ 

XXIV. 6. 

1. Jetzt die Vitahavyas, d,h. die Yaskas, Vadhulas, Maunas, Maukas. - 

2. Diese haben drei Rsivorfahren. Der Hotr : ,,o Du, der du dem 
Bhrgu, dem Vitahavya, dem Savedas angeh5rst'\ Der Adhvaryu : ,,in 
der Weise des Savedas, des Vitahavya, des Bhrgu''. 

3. Jetzt die Grtsamada-Sunakas. 

4. Diese haben einen Rsivorfahren. Der Hotr: „o Du, der dudem 
Grtsamada angehorst". Der Adhvaryu : „in der Weise des Grtsamada''. 

5. Jetzt die Vadhrya^va-Mitrayus 

^ Diese Lesart (so auch Hir.) ist wohl besser als mitrayuvah. 

6. Diese haben einen Rsivorfahrem Der Hotr: „o Du, der du dem 
Vadhrya^va angehdrst". Der Adhvaryu : „in der Weise des Vadhrya^va", 

7. Jetzt die Vena-Prthus. 

8. Diese haben dr^i Rsivorfahren. Der Hotr: „o Du, der du dem 
Bhrgu, dem Vena, dem Prthu angehorst". Der Adhvaryu : „in der Weise 
d^s Prthu, des Vena, des Bhrgu". 

9. Damit sind die Bhrgus behandelt. 


Die Angirasen 

10. Jetzt die Ahnenreihe der Angirasen. 

11. Die Ayasya-Gautamas haben drei Rsivorfahren. Der Hotr : „o Du, 
der du dem Angiras, dem Ayasya, dem Gotama angehorst". Der Adh- 
varyu: „in der Weise des Gotama, des Ayasya, des Angiras".* 

12. Jetzt die Ucathya-Gautamas. 

13. Diese haben drei Rsivorfahren. Der Hotr: „o Du, der du dem 
Angiras, dem Ucathya, dem Gotama angehorst". Der Adhvaryu : „in der 
Weise des Gotama, des Ucathya, des Angiras". 

Vcrh* Afd. Lettcrkunde (Nieuwe Ree^) DL XXVI. 


D 26 
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14. Jetzt die Usija-Gautamas. 

15. Diese haben drei Rsivorfahren» Der Hotr : Du» der du dem 

Angiras, dem U^ija, dem Kaksivat angehdrst'** Der Adhvaryu : ,4n 
der Weise des Kaksivat, des U^ija, des Angiras*'. 

16. Jetzt die Vamadeva-Gautamas. 

17. Diese haben drei Rsivorfahren. Der Hotr : ,,0 Du, der du dem 
Angiras, dem Vamadeva, dem Brhaduktha angehorst'". Der Adhvaryu : 
„in der Weise des Brhaduktha, des Vamadeva, des Angiras*'. 


Die Bharadvajas. 

18, a. Jetzt die Ahnenreihe der Bharadvajas. 

18, b. Diese haben drei Rsivorfahren. Der Hotr : „o Du, der du dem 
Angiras, dem Brhaspati, dem Bharadvaja angehorst". Der Adhvaryu : 
„in der Weise des Bharadvaja, des Brhaspati, des Angiras". 

XXIV. 7. 

19, 1. Dieselbe Liste gilt ungeandert fiir die Kukvas ^ die Agnive^yas, 
die Urjayanas und fiir alle diejenigen, deren Name das Wort stambha 
Oder stamba ^ enthalt. 

^ Der Name steht nicht fest : ausser den von Garbe verzeichneten 
Lesarten findet sich auch fcusa, vgl. Baudh. pravara, S. 431, 5 und 6. 
Die Miinchener Hs. des Hir. hat tuttha. ^ Es ist wahrsch. stambha^ 
stamba^ zn lesen, vgl. Baudh. I. c. Z. 1—2: brahmastambha, 
rajastambha, apastambha. 

2. Jetzt die Ahnenreihe derjenigen, die durch Adoption zwei Ge- 
schlechtern angehoren wie z. B. die Sunga-^ai^iris. 

3. Von diesen gehoren die Sungas zu den Bharadvajas, die Sai^iris 
zu den Katas. 

4. Diese haben fiinf Rsivorfahren. Der Hotr: „o Du, der du dem 
Angiras, dem Brhaspati, dem Bharadvaja, dem Kata, dem Atkila ange- 
h5rst". Der Adhvaryu: „in der Weise der Atkila, des Bharadvaja, des 
Brhaspati, des Angiras". 

5. Nach einigen werden fiir sie drei Vorfahren erwahnt, Der Hotr : 
„o Du, der du dem Angiras, dem Kata, dem Atkila angehorst". Der 
Adhvaryu: „in der Weise des Atkila, des Kata, des Angiras" ^ 

^ Die Liste von Sutra 4 (vgl. Asv. XII. 13. 2—5) umfasst in ihrer 
' ersten Halfte die Rsis der Bharadvajas (vgl. XXIV. 6. 18), in ihrer 


zwei ten Halfte die der Katas, die zu den ViSvamitras gehoren (vgl. 
XXIV. 9. 11). Nach Baudh. gehoren denn auch die Sungas zu den 
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sutra^ der Kathas, Manavas und Katiyas (diese drei Pravaratexte 
stimmen ja grdsstenteils iiberein) : ♦♦Die verschenkten, erkauften, 
adoptierten, und Erbtochter-'Sdhne (vgl. Jolly, Recht und Sitte, S, 
72, 73) verlieren, weil sie von einem anderen iibernommen sind, ihre 
Rsi-abstammung : sie werden Dvyamusyayana, wie z. B, die Saunga- 
oai^iris (vgL oben, Sutra 2), wie die Bharadvaja^Audameghas (die 
Audameghas gehoren nach Baudh. zu den Ka^yapas), die Kanva-- 
Ka^yapas (die Kanvas gehoren nach Baudh, zu den Bharadvajas), 
die Laugaksis (welche, so wohl nach Baudh, wie nach den Sutras 
der Kathas u. s*w«^ nachts Vasisthas, tags Kasyapas sind), und 
die anderen in dieser Weise entstandenen Geschlechter, Fiir diese 
gelten dieselben Ahnenlisten (tesam tathaiva pravarah syuh). Wenn 
(wie bei einem Dvyamusyayana) zwei Ahnenlisten zusammentrefFen, 
so gilt als erste die des natiirlichen Vaters, als zweite die des Adop" 
tivvaters, oder aber die Liste wird aus den ersten drei Ahnen des 
einen und den letzten drei des anderen zusammengesetzt. Er mache 
es aber nicht so^ denn es heisst : ♦♦Er gehe beim Pravara nicht iiber 
fiinf Rsivorfahren hinaus'' (vgL oben 5* 7); er erwahne drei 

Oder fiinf Ahnen''. 

6. Jetzt die Ahnenreihe der l^sas. Diese umfasst fiinf Rsivorfahren. 
Der Hotr : ,,0 Du^ der du dem Angiras, dem Brhaspati, dem Bharadvaja, 
dem Vandana, dem Matavacas angehorst". Der Adhvaryu: ♦♦in der 
Weise des Matavacas, des Vandana, des Bharadvaja, des Brhaspati, 
des Angiras". 

7. Nach einigen werden fiir sie drei Vorfahren erwahnt. Der Hotr: 
♦♦o Du, der du dem Angiras, dem Vandana, dem Matavacas angehdrst". 
Der Adhvaryu : ♦♦in der Weise des Matavacas, des Vandana, des Angiras". 

8. Jetzt die Ahnenreihe der Kapis. Diese umfasst drei Rsivorfahren. 
Der Hotr: ,,0 Du, der du' dem Angiras, dem Amahiya K dem Uruksaya 
angehorst". Der Adhvaryu : „in der Weise des Uruksaya, des Amahiya, 
des Angiras". 

^ Alle anderen Pravarasutras haben amahayya Jund so wird auch 
von Chentsal Rao in seinem Nibandhana, S. 59, Apastamba gelesen), 
nur ASv. hat amahJyu, 

9. Jetzt die Ahnenreihe der Gargas. Sie umfasst drei Rsivorfahren. 
Der Hotr: ,,0 Du, der du dem Angiras, dem Garga, dem Sini angehorst". 
Der Adhvaryu: „in der Weise des Sini, des Garga, des Angiras". 

10. Einige ^ nehmen Bharadvaja statt Angiras. Dann ist die Liste : 
♦,o Du, der du dem Bharadvaja, dem Garga, dem Sini angehorst"; ♦.in 
der Weise des Sini, des Garga, des Bharadvaja". 

^ Nach Baudh. tmd A§v. umfasst der Pravara fiinf Ahnen. 

11. Jetzt die Ahnenreihe der Haritas. Sie umfasst drei Rsivorfahren. 
Der Hotr: ..o Du, der du dem Angiras. dem Ambari§a, dem Yuvana^va 
angehorst". Der Adhvaryu: ..in der Weise des YuvanaSva, des AmbariSa, 
des Angiras". 


D W 
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12. Einige ^ nehmen Mandhatr statt Angiras : Du, der du dem 

Mandhatr, dem Ambarisa, dem Yuvana^va angehorst'' ; „in der Weise 
des Yuvanasva, des Ambarisa, des Mandhatr' \ 

^ VgL Mv. XIL 12, 4, 


XXIV. 8. 

1. Jetzt die Ahnenreihe der Kutsas, Sie umfasst drei Rsivorfahren, 
Der Hotr : „o Du, der du dem Angiras, dem Mandhatr, dem Kutsa 
angehorst", Der Adhvaryu: „in der Weise des Kutsa, des Mandhatr, 
des Angiras". 

2. Jetzt die Ajamidha'-Kanvas, 

3. Deren Ahnenreihe umfasst drei Rsivorfahren. Der Hotr: „o Du, 
der du dem Angiras, dem Ajamidha, dem Kanva angehdrst", Der Adh- 
varyu: „in der Weise des Kanva, des Ajamidha, des Angiras". 

4. Jetzt die Virupa-Rathitaras, 

5. Deren Ahnenreihe umfasst drei Rsivorfahren, Der Hotr : „o Du, 
der du dem Angiras, dem Virupa, dem Prsadasva angehorst", Der 
Adhvaryu: „in der Weise des Prsadasva, des Virupa, des Angiras". 

6. Einige nehmen Astadamstra ^ statt Angiras. Der Hotr : „o Du, 
der du dem Astadamstra, dem Virupa, dem Prsadasva angehorst". Der 
Adhvaryu; „in der Weise des Prsadasva, des Virupa, des Astadamstra". 

^ Keine einzige Quelle hat Astradamstra, auch Asv. nicht. 

7. Jetzt die Ahnenreihe der Mudgalas. Sie umfasst drei Rsivorfahren. 
Der Hotr : „o Du, der du dem Angiras, dem Bhrmya^va, dem Mudgala 
angehorst", Der Adhvaryu: „in der Weise des Mudgala, des Bhrmya^va, 
des Angiras". 

8. Einige^ nehmen Trk^^ statt Angiras. Der Hotr: „o Du, der du 
dem Trksa, dem Bhrmyasva, dem Mudgala angehdrst". Der Adhvaryu ; 
„in der Weise des Mudgala, des Bhrmyasva, des Trksa". 

Wgl. Asv. XII. 12. 1. ^Tarksya weist eher auf Trksa (so Hir.) 
als auf Trksu. 

9. Jetzt die Ahnenreihe des Visnuvrddhas. Sie umfasst drei Rsivor- 
fahren. Der Hotr : „o Du, der du dem Angiras, dem Purukutsa, dem 
Trasadasyu angehorst", Der Adhvaryu : „in der Weise des Trasadasyu, 
des Purukutsa, des Angiras". 

10. Diesclbe Liste gilt unge^dert fiir die Sathamarsanas, die Bha- 
dranas, die Madranas, die Badarayanas, die Aupamitis h die Aupagavis, 
die Satyakis, die Satyakamyas, die Arums, und die Nitundis 

^ So vermute ich, vgl. Bern. 2. ^ Hir.: Sathamarsana, Bhadrana, 

Madrana, Badarayana, Satyaki, Satyakamya, Aupamiti, Nitundina. 
Aupagavi, Vatsavana, Savanarya, Vacyayani, Kalambhayaninah, 
y|ai. Chentsal Rao, S. 167. 
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Die Atris 

11. Jetzt die Ahnenreihe der Atris* Diese umfasst drei Rsivorfahren* 

Der Hotr : Du, der du dem Atri. dem Arcananasa \ dem Syava^va 

ahgehdrst * Der Adhvaryu: „in der Weise des Syava^va, des Arcananasa, 
des Atri''. 

^ Der Name, der in den alteren Texten Arcananas lautet, konnte 
mit Hinblich auf indranasa doch als richtig gebildet betrachtet 
werden* 

12. * Jetzt die Ahnenreihe der Gavisthiras. Sie umfasst drei Rsivorfahren. 
Der Hotr : „o Du, der du dem Atri, dem Arcananasa, dem Gavisthira 
angehorst''* Der Adhvaryu: „in der Weise des Gavisthira, des Arcana- 
nasa, des Atri''. 

13. Jetzt die Ahnenreihe der Atithis. Sie umfasst drei Rsivorfahren, 
Der Hotr : „o Du, der du dem Atri, dem Arcananasa, dem Atithi ange- 
horst". Der Adhvaryu: „in der Weise des Atithi, des Arcananasa, des 
Atri." 

14. Dieselbe Liste gilt unverandert fiir die Vamarathyas, die Suman- 
galas, die Baijavapis. 


XXIV. 9. 

Die Visvamitras 

1. Jetzt die Ahnenreihen der Visvamitras; zu diesen gehdren die 
Devaratas, die Cikitas, die Manutantus, die Aulakis ^ die Valakis die 
Yajhavalkas, die Ulukas, die Brhadagnis, die Babhrus, die Galavis, die 
Salavatas, die Salankayanas, die Kalabavas. 

^ Viellcicht zu lesen: alavil vgl. Baudh. 443.4. ^ HiT.hat varakL 

vgk Baudh. 1. c. varakya, 

2. Deren Ahnenreihe umfasst drei Rsivorfahren. Der Hotr : „o Du, 
der du dem ViSvamitra, dem Devarata, dem Udala angehdrst". Der 
Adhvaryu: ,,in der Weise des Udala, des Devarata, des ViSvamitra". 

3. Jetzt die Ahnenreihe der Sraumata-Kamakayanas. Diese umfasst 
drei l^ivorfahren. Der Hotr: „o Du, der du dem Vi^vamitra, dem 
Deva^ravas, dem Devatarasa angehorst". Der Adhvaryu : „in der Weise 
der Devatarasa, des Deva^ravas, des Vi^vamitra". 

4. Jetzt die Ahnenreihe der Ajas. Sie umfasst drei l^vorfahren. Der 
Hotr: „o Du, der du dem Vi^vamitra, dem Madhucchandas, dem Aja 
angehorst". Der Adhvaryu : „in der Weise des A|a, des Madhucchandas, 
des ViSvamitra". 

5. Jetzt die Madhucchandasa-Dhanamjayas. 



406 


Die Pravaras 


XXIV. 9. 6 


6. Deren Ahnenreihe umfasst drei Rsivorfahren. Der Hot?: .,o Du, 

der du dem Visvamitra, dem Madhucchandas, dem Dhanamjaya ange- 

h5rst'\ Der Adhvaryu: „in der Weise des Dhanamjaya, des Madhuc- 
chandas, des Vi^vamitra''. 

7. Jetzt die Astaka-Lohitas. 

8. Deren Ahnenreihe umfasst zwei Rsivorfahren. Der Hotr : „o Du, 
der du dem Vi^vamitra, dem Astaka angehorst’*. Der Adhvaryu: ,,in 
der Weise des Astaka, des Visvamitra''. 

9. Jetzt die Purana-Paridhapayantas k 

' A^v. steht mit der Lesart vati^ ganz allein, alle anderen Prava- 
rasutras haben pari^, nur die Nibandhas auch vari^. Es scheint 
Patron, zu paridhapayat zu sein. 

10. Deren Ahnenreihe umfasst zwei Rsivorfahren. Der Hotr: „o Du, 

der du dem Vigvamitra, dem Purana angehdrst''. Der Adhvaryu: „m 

der Weise des Purana, des Vi^vamitra"'. 

11. Jetzt die Ahnenreihe der Katas. Sie umfasst drei Rsivorfahren. 
Der Hotr: „o Du, der du dem Visvamitra, dem Kata, dem Atkila 
angehorst*'. Der Adhvaryu: „in der Weise des Atkila, des Kata, des 
Visvamitra*'. 

12. Jetzt die Aghamarsana-KuSikas. 

13 . Deren Ahnenreihe umfasst drei Rsivorfahren. Der Hotr: „o Du, 
der du dem ViSvamitra, dem Aghamarsana, dem KuSika angehdrst". Der 
Adhvaryu: „in der Weise des KuSika, des Aghamarsana, des ViSvamitra". 


Die Kasyapas 

14 . Jetzt die Ahnenreihe der Kasyapas. Sie umfasst drei Rsivorfahren. 
Der Hotr: „o Du, der du dem KaSyapa, dem Avatsara, dem Nidhruva 
angehorst". Der Adhvaryu: „in der Weise des Nidhruva, des Avatsara, 
des KaSyapa". 

15 . Jetzt die Ahnenreihe der Rebhas. Sie umfasst drei Rsivorfahren. 
Der Hotr: „o Du, der du dem KaSyapa, dem Avatsara, dem Rebha 
angehorst". Der Adhvaryu: „in der Weise des Rebha, des Avatsara, 
des Ka^yapa". 

XXIV. 10. 

1. Jetzt die Ahnenreihe der Sandilas. Sie umfasst zwei Rsivorfahren. 
Der Hotr: „o Du, der du dem Devala, dem Asita angehorst". Der 
Adhvaryu: „in der Weise des Asita, des Devala". 

It -2. Nach einigen umfasst sie drei Rsivorfahren h Der Hotr: „o Du, 
d^vdu dem Ka^yapa, dem Devala, dem Asita angchdrst", Der Adhvaryu: 
Weise dcs Asita, des Devala, des Ka^yapa". 

^!?<i^So, fakultativ, Baudh. 
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3. Di^ Reihen aber mit zwei Vorfahren konnen nach dieser Analogic 
zusammengestellt warden ^ 

^ Das soil nach Chentsal Rao (S» 99) die Bedeutung sein* Wenn 
dies jrichtig ist. besagt das Sutra, dass man z* B. auch anderen 
Vi^vamitras mit zwei Rsi vorfahren, wie den As takas (XXIV. 9. 7), 
den Puranas (L c. 9), drei Vorfahren zulegen kann. 


Die Vasisthas 

4. Die Vasisthas erwahnen einen einzigen Rsiahnen, ausser den 
ParaSaras k Der Hotr : „o Du, der du dem Vasistha angehorst'*. Der 
Adhvar>ai: „in der Weise des Vasistha*'. 

^ Hir.: „ausser den Upamanyus, den Para^aras und den Kundinas”. 

5. Nach einigen umfasst deren Ahnenreihe drei Rsivorfahren. Der 
Hotr : „o Du, der du dem Vasistha, dem Indrapramada, dem Abharad^' 
vasu angehorst’*. Der Adhvaryu: „in der Weise des Abharadvasu, des 
Indrapramada, des Vasistha" ^ 

^ Dies ist nach den anderen Texten der Pravara der Upamanyus. 

6. Jetzt die Ahnenreihe der Parasaras. Deren Liste umfasst drei 
Rsivorfahren. Der Hotr: „o Du, der du dem Vasistha, dem $akti, dem 
Para^ara angehorst". Der Adhvaryu: „in der Weise des Para^ara, des 
Vasistha". 

7. Jetzt die Ahnenreihe der Kundinas. Sie umfasst drei Rsivorfahren. 
Der Hotr : „o Du, der du dem Vasistha, dem Mitravaruna, dem Kundina 
angehorst". Der Adhvaryu : „in der Weise des Kundina, des Mitravaruna, 
des Vasistha". 

8. Jetzt die Ahnenreihe der Samkrti-Putim^as. Sie umfasst drei Rsi- 
^orfahren. Der Hotr: „o Du, der du dem Sakti, dem Samkrti, dem 
Gaurivlti angehorst". Der Adhvaryu: „in der Weise des Gaurivlti, des 
Samkrti, des Sakti". 


Die Agastis 

9 . Jetzt die Ahnenreihe der Agastis. Sie umfasst einen Rsivorfahren. 
Der Hotr: „o Du, der du dem Agasti angehorst". Der Adhvaryu: „in 
der Weise des Agasti". 

10 . Nach einigen ^ umfasst sie drei Rsivorfahren. Der Hotr ; „o Du, 
der du dem Agasti, dem Drdhacyuta, dem Idhmavaha angehorst". Der 
Adhvaryu; „in der Weise des Idhmavaha, des Drdhacyuta, des Agasti". 

^ So alle Pravarasutras ausser Hir., der mit Ap. iibereinstimmt. 
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Die Ksatriyas 

11. Jetzt die Ahnenreihe der Ksatriyas. 

12. Wenn auf der einen Seite der Pravara fiir sie alle zusammen \ 
stattfinden soil, so soil fiir sie eine und dicselbe Ahnenreihe gelten ^ 
Der Hotr: „o Du, der du dem Manu, der Ida, dem Pururavas angehorst/' 
Der Adhvaryu; „in der Weise des Pururavas, der Ida, des Manu''. 

^ Sehr unsicher ! Das Kathasutra hat satsyam, das Manavasutra 
sat sty am f Hir. sarstya, A^v. (wie Ap.) satstim. Da aber Hir, als 
Gegensatz folgen lasst : t.yady u vai ptthak pravrnttan yesam (u.s.w. 
wie unten, Sutra 13), vermute ich, dass sarstim odet sarstyS etwas 
derartiges bedeutet. Sieg, der meint dass sarsim oder satsyam zu 
lesen sei, schlagt die Ubers. vor: „Sofern sie eine Rsiahnenreihe 
haben sollten, so ist ihr ein?ziger Pravara: „Manava'\ 

13. Diejenigen aber, die keine Mantradichter unter ihren Vorfahren 
haben, fiir die soil der Pravara mit den Rsivorfahren ihres Purohita 
stattfinden 

' Vgl. 11. 16. 10. 

14. Diejenigen aber, welche eigne Rsivorfahren besitzen, fiir die fallen 
die Ahnen des Purohita aus. 

15. Nach Analogie hiervon konnen auch die mit eigenen Rsivorfahren 
mit dem Pravara des Purohita bezeichnet werden ^ 

^ Hir. hat dasselbe, dessen Zweck mir nicht recht deutlich ist. 
Ahnlicher Ausdruck XXIV. 10. 3. Die obige Ubers. ist die von 
Sieg vorgeschlagene. 


Die Vaisyas 

16. Fiir die Vaisyas wird beim Pravara nur ein Rsi-ahn genannt. 
Der Hotr: „oDu, der dem Vatsapra ^ angehorst*'. Der Adhvaryu: „ip 
der Weise des Vatsapra'' ^ 

\ Man wiirde vafsaprt erwarten. 


17. Wessen Verwandtschaft (d. h. Gotra) unbekannt ist, der soil sich 
als einen Abkommling seines Lehrers kund tun und dessen Ahnenreihe 
vibernehmen. 

* 18^ Die Tandins ihrerseits iiberlicfern die Ein'-ahnen-reihe fiir alle 
Stande. Der Hotr: „o Du, der dem Manu angehorst*'. Der Adhvaryu: 
>,in der Weise des Manu*' ^ Denn es gibt eine Brahmajna^aussage : „Die 
Geschopfe stammen von Manu ab" 

: ^ ^ Vgl. II. 16. 12. ^TS. V. 1. 5. 6 und sonst. ^ — Nach dem Sutra 
del Kathas (Manavas, Katiyas) hat dies mit Hinblick auf das oben, ' 
5. 3 gemachte Verbot nur Geltung fiir andere als Brahmauen 
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und Ksatriyas. Die Quelle der Tandins ist nicht bekannt. Vielleicht 
ware statt athaha (d. h* atha aha) besser : atha ha. 


Anhang zu XXI V* 5—11 

Im Folgenden wird die Genealogie der Rsis nach Apastamba rekon- 
struiert, und zur Vergleichung wird die Genealogie nach Baudhayana 
beigefiigt. 


L Nach Apastamba 

1 . bhrgu 

1 i r i i 

cyavana vltahavya grtsamada vadhrya^va vena 

apnavana 
_ / \ 
urva rstisena 

I ‘ ’ V 

jamadagni anupa 

2. angiras 

I 1 — ^~i : ] 

ayasya ucathya u^ija vamadeva 
111 } 
gotama gotama kaksivat brhaduktha 

3. angiras 

I 1 i 1 > ~T TE ^ 'i 

brhaspati amahayya garga ambarisa mandhatr ajamidha virupa bbrmya^va purukutsa 

bharadvaja uruksaya lini yuvana^va kutsa kanva prsada^va mudgala trasadasyu 
I 

vanda&a 

matavacas 

A atri 

arcananasa 

I ^ 7 

§yava5va gavisthira atithi 
5^ viSvamitra 

I 1 r— ^ — r — 71 — 71 — f 

devarata devaSravas madhucchandas astaka purana kata agnamar^na 
udaia devatarasa a|a dhanamjaya atkila ku^ika 
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6 , ka^yapa 

rz — ’ 1 

avatsara devala 

I * i I 

nidhruva rebha asita 

7. vasistha 

I I n 

indrapramada ^akti maitravaruna 

I _ — ^ — [ I 

abharadvasu para^ara samkrti kundina 

I 

gauriviti 

8* agasti 

drdhacyuta 

idhmavaha 


IL Nach Baudhayana 

«r 

1 . bhrgu 

i 1 I i — —\ 

cyavana vitahavya vadhrya^va vena ^unaka 
I _ I I _ I 

apnavana savetas divodasa prthu 

^1 — ! 1 

urva rstisena 

/ \ “ y 

jamadagni vida anupa 


2 . 


angiras 


ayasya 


g otama 


I 

ucathya 

1 \ 


' I 

gotama ^aradvat u^anas karenupala vamadeva kaksivat 

gotama 


r 


1 


kumanda dirghatamas 


3* angiras 


brhaspati purukutsa ajamidha ambarisa samkrti virupa bhrmya^va amahayya 
bharadvaja trasadasyu kanva yuvana^va gaud vita rathitara mudgala uruk§aya 


vandana :§ini 

* ; J 

matavaca^^ §arga 
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4* atri 

arcananasa 


gyava^va vadbhutaka gavisthira purvatithi 
5* vi^vamitra 


devarata astaka devasravas ruksaka kata madhucchandas aghamar^na 


udala lohita devatarasa renu atkila dhanamjaya aja ku^ika 


indra purana 
I 

kusika 

6* ka^yapa 

avatsara 


nidhruva rebba ^andila vasistha 
7^ vasistha 

( n 

mitravarana indrapramada Sakti 

I ■ 1 J 

kundina abharadvasu paraSara 

8. agasti 

drdhacyuta 


somavaha yajnavaha 

Die Beteiligung des Hotr bci den Istis 
XXIV. 11. 

1, Vor der Handlung mit den Entziindungsversen ‘ flustert der Hotr 
auf der Stelle des Herzens die Hand uber seiner Brust nach oben 
spreizend die zwei Verse ; „In micb nebme ich . . . (u.s.w. wie V. 9. 1 a) 
. . . sein. ^ Das Feuer ... (1. c.) . . . hingehe" ^ 

» Nl. sobald er die oben, II. 12. 1 erwahnte Aufforderung des 
Adhvaryu vernommcn hat. — Der Ausdruck aus Kaus. br. III. 3, 
Anf. ^ anjali, Hir.; beruht wobi auf A§v. I. 1 . 23 (vgl. Hlllebr^dt, 
N.V.O., S. 74). ^.Das Flustern dieser Verse finde ich nur noch in 
Baudh. III. 27; 98. 7 erwahnt. 


1) ahat vasistha naktam kasyapak, Baudh. und Vaikh. 
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2. Wahrend er zwischen Ahavaniya und Kehrichthaufen-^ (Utkara) 
nach Westen schreitet (d*h, sich zu seinem Sitze hinbegibt, der sich 
nordlich von der linken Hiifte der Vedi beflndet), fliistert er die Formel: 
„Zu wem (oder ,,zu Prajapati'’) trete ich heran. Zu dcm trete ich heran. 
Was, o Prajapati, dein schiitzendes Metrum ist, zu diesem trete ich 
heran. Soviel ich weiss, o Visnu, soviel will ich tun. Huldigung dem 
Agni, dem Zuseher; Huldigung dem Winde, dem Zuhorer; Huldigung 
der Sonne, dem Uberblicker. Mochte ich heute eine den Gottern ge- 
fallige, eine mit Svadha fiir die Vater versehene, eine den Menschen zu 
horen willkommne Rede fiihren. Ich, als Prai§astr ^ trete selber mit Nach- 
kommenschaft und Vieh zu Prajapati heran. Gefahrlosigkeit soil mir 
zuteil werden. Ich werde Prajapati-artiges reden. Das Wort soli das 
priesterliche Amt versehen, der Geist soil das priesterliche Amt ver- 
sehen. Ich gehe an das Wort heran. Bhuh, Bhuvah, Suvar*' ^ - — oder 
aber er fliistert (statt der oben genannten Formel) die, welche anfangt: 
„Zum Wahren trete ich heran'* 

^ In ptasasta atmana liegt Sandhi fiir prasasta (Nom. sing.) vor, 
nach der in den Kausitakintexten iiblichen Regel {nesta, Kaus br. 
XXVIII. 3; hota XXtX. 8; prasasta, Sahkh. I. 4. 5, VII. 14. 9). 
^ Entlehnt aus Sankh. ^rs. I. 4. 5. Dass Entlehnung vorliegt, beweist 
der in Bern. 1 erwahnte Sandhi. ^ TBr. III. 5. 1. 

3, 4. Mit der Formel: „An Visnu's Stelle stehe ich" ^ stellt er sich 
hin, so dass sich sein rechter Fuss innerhalb, sein linker Fuss ausserhalb 
der Vedi beflndet 


^ Wiederholt aus II. 15. 1. Eigentlich gehort die unter Bern. 3 
zum vorhergehenden Sutra aus TBr. erwahnte Formel dem Wortlaut 
nach hierher und so hat es auch Hir. ^ Beruht auf TS. II. 5. 11.2. 

5. Nachdem er dann, aufrecht stehend h den Brahman angeredet 
hat: „Brahman, ich werde die Entziindungsverse hersagen** sagt er 
die Zehnhotrformel ^ her fliistert die grossen Worte (nl. Bhuh, Bhuvah, 
Suvar), macht dreimal him ^ und reiht dem letzten Himlaute den ersten 
Halbvers der Entziindungsverse an. 

'Nach TS. IL 5. 11. 1. ^So-nur Ap. und Hir. ^XA. III. 1. 
''Beruht auf TBr. II. 2. 1. 6. ^Nach Kaus.br. III. 3 (Sankh. I. 4. 6). 

6+ Dreimal sagt er den ersten, dreimal den letzten Vers her 
'Vgl. Bern. 2 zu II. 12. 2, Der Satz aus TS. II. 5. 7. 1. 


7+ Bei dem Opfer desjenigen, dem er wiinscht, dass er sein ganzes 
Leben leben (d. h. die ausserste normale Grenze des Lebens erreichen) 
I m5ge, sage er den ersten und den letzten Vers dreimal her ohne ein zu 
^;atmen '. 

' Scheint auf TS. II. 5. 7. 4—5 zu beruhcn. 

i Einige ' sagen: ,Jeden Vers mit dem folgenden Verse verkettend 
er sie ohne ein zu atmen her". 

^W^hrsch* die Vajasaneyins : SBr. L 3. 5. 15. 
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9. a. ^Den dritten Entziindungsvers zerlegt er in drei Teile ^ 

^ So TS, IL L c. 2, In keinem Hotrsutra wird dies erwahnt* 1st • 
A5v. L 2. 19^21 2 u vergleichen ? 

^ 9. — 11. Weil durch die Aussage: ^Er sagt (die Verse) verkettet 
her^*' kein Unterschied inbezug auf die Entziindungsverse gemacht wird, 
und (weil) es heisst: ttDie Entziindungsverse sind von verschiedenen 
Sehern hergestellt worden; wenn die Verse nicht mit einander verbunden 
vorgetragen wiirden, so wiirden sie sich von der Nachkommenschaft 
und dem Vieh des Opferherrn trennen; er fiigt die Vershalften anein- 
ander: er verbindet sie eben'' so meinen wir, dass er (nl. der Hotr) 
das letzte Versviertel (jedes) vorh^rgehenden Verses mit dem ersten 
Versviertel (jedes) unmittelbar folgenden Verses verbinden solP, 

^ TS* IL 5. 7. 2, ^ TS. L c* 5, ^ Nach meiner Ansicht bilden 

9. b— 1 1 ein Ganzes. Der Ausdruck te manyamahe, der sehr auffallend 
ist, kommt noch zweimal (XIX, 22, 16, XXIV, 12, 4) vor, 

12f 13. Der Ausdruck : „Er sagt sie verkettet her’' ^ besagt das Nicht- 
einatmen zwischen den Versen* Es wird ja iiberliefert: „Er atme nicht 
zwischen zwei Versen; wenn er zwischen zwei Versen atmete, sowiirde 
er seinen Aushauch in den Einhauch versetzen (und folglich sterben 
miissen) ; er iiberspringt (beim Atmen) den Halbvers eines vorhergehenden 
Verses und atmet am Ende der (ersten) Halfte des unmittelbar folgenden 
Verses” 

^ TS, II, 5, 7, 2, ^ Die Fundstelle dieser Sruti kann ich nicht 

nachweisen, 

14. Durch die dreimalige Hersagung kommt die Verkettung der Halb- 
verse zustande L weil der Rsi einundderselbe ist^, 

^ ? Das hangt wohl mit der schwierigen ^Stelle A^v. I, 2, 21 
zusammen ? ^ Weil die drei letzten Verse, welche ja dieselben sind, 

natiirlich von einem Rsi herruhren. Das Ganze ist mir undeutlich, 

15. Der Vers, welcher anfangt: „Du bist Varuna” ist der Schlussvers 
der Samidhems fiir einen, der zum Geschlechte der Vasisthas gehort und 
fiir einen Ksatriya; fiir diejenigen, welche andern Geschlechtern angc^- 
horen, dient der Vers: „Giesset die Spende aus” L 

^Alles ist gleichlautend mit XXL 2, 4--5, und danach ist der 
Garbesche Text hier zu verbessern. 

16* Das zweite Voropfer gilt dem NaraSamsa, wenn der Verrichter 
dem Geschlechte der Vasisthas oder dem der Sunakas angehort; dem 
Tanunapat, wenn er andern Geschlechtern angehort L 

^ Dieses den Zusammenhang storende Sutra gehort nicht hierher, 
und ist wohl aus XXL 2. 6—7 interpoliert. 

17. Nachdem er die EntziindungsVerse hergesagt ^ und den Pravara 
vollzogen hat, sagt er die Nividformeln ^ her, 

WgL Hiilebrandt, NVO„ S, 81. ^D.h. den Nigada, der hier 
von Ap. auf Grund von Kaus. br. IL 2 als Nivids bezeichnet wird. 
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18 ^ 1 . Nachdem er von diesen Formcln (ohne ein zu atmen) fiinf 
Abschnitte gesprochen hat, atmet er ein; darauf sagt er in einem dutch 
die folgenden vier (, atmet dann ein), darauf die vier (letzten) h 

^ Der Nigada wird TS* IL 5, 9* 1—3 behandelt und TBr* IIL 5. 
3, 1—2 mitgeteilt (die letzten Worte : paribhur asi). Die Vorschrift 
beruht auf Kaus* br. IL 2 s, fin., vgl. Hillebrandt, NVO., S. 81, 93. 
Die genaue Verteilung lehrt Sankh. L 4. 19—21. 

2. Nachdem er diese Formein hergesagt hat, fiihrt er die Gottheiten 
herbei, fiir die das Opfer bestimmt ist. 

3. Er soil nicht herbeifiihren die Renner L die minderen Gottheiten^, 
die Devasus ^ und alles was derartig ist, so meinen w i r 

^ Dies beruht auf Kaus. br. V. 2 (anavahitan). Zum Opfer an die 
Vajins vgl. VIII. 3. 6-9. Wgl. XIII. 23. 2. Wgl. XIII. 24. 8. 
Das Verbot fiir die beiden zuletztgenannten Falle ist nicht aus 
alteren Quellen zu belegen, ^ Der Ausdruck auch XXIV. 11. 10. 
Ein iti scheint zu fehlen. 

5. (Sonst) miisste (namlich) ein Verbot fiir sie (die Renner u. s. w.) 
statuiert werden, wenn sie den andern (Gottheiten) untergeordnet 
(d.h. nur auxiliar sind) und wenn sie von der Vorschrift der anderen 
(Gottheiten) getrennt auftreten, da das (betrejffende) Wort (nl. „Renner'' 
u.s.w.) unter das Stichwort dieser (Gottheiten), fallen wiirde (d. h. weil 
sie ja sonst unter den Devatas miteinbegriffen waren). 

5. Wenn sie (aber) die einzigen Gottheiten sind (d.h.) von den anders-- 
gearteten Gottheiten getrennt sind, dann ist ihrc Herbeifiihrung Vor- 
schrift, wegen der iiberragenden Stellung (die sie in diesem Falle ein- 
nehmen L 

^So iibersetzt Sieg diese beiden Sutras. 

6. Darauf setzt er sich mit aufwarts gerichteten Knieen nicder und 
fliistert, indem er die Hand iiber die 'Erde spreizt ^ die Formel: ,,Hier 
schlage ich mit dem neunversigen Stoma, mit der Rathantarasingweise, 
mit dem Vasatruf als Vajra, von dieser Erde, von diesem festen Stand, 
von diesem. Platze denjenigen fort, der uns hasst und den wir hassen*' ^ 
und die Verse „Wenn heute bei der Hotrwahl das Auge (der Blick) 
schief zur Seite flel, so soli Agni das wieder zuriickbringen, der Wesen- 
kenner, der Riistige. In der Gunst dcs Vasus mochten wir sein, in 
dem Schutze ^ der Rudras, den Adityas hold, der Aditi gegeniiber schuldlos. 
— Mochte ich heute meine Stimme erheben lieblich den Gottem, lieblich 
den Brahmanen, lieblich den Menschen, lieblich dem Nara^amsa, geneh- 
migt von den Vatern. — Die himdert und die tausend . . . (u.s.w, wie 
bben, IIL 13. l)... 2 um Hcile losen''. 

* Vgl. Asv. I. 3. 22. Hir. zitiert eine Sruti: urdhvajhut asTno 
frntta iti hotur vijnayate. ^Die Formel (zum Teil auch in ASv.) 
^||;|iur in Ap. ^ Damn ter ist freilich ein Teil Prosa. Das Folgende 
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ist zqm Teil SBr. L 5, L 20, ^Statt urmyayam Sankh, besser 
omyayam. 

Und wenn der Adhvaryu zum Hotr redet: ,,Soundso ist der 
menschliche (Hotr)'' \ so steht er auf, fasst mit seiner rechten Hand 
den Adhvaryu an der rechten Schulter, mit seiner linken Hand den 
Agnldhra an der linken Schulter^, imd fliistert die zwei Verse: ,,Die 
sechzig Stricke, o Adhvaryu, und die neunzig sind zwischen Hotr^ und 
Agni aufgelost, Sie fesseln den Einfaltigen, der Weise geht tiber sie 
hinaus; dem Pfad des Rta folgt der Hotr 1 — Den Agni ^ fassen 
wir an, bei der Wahl des Hotr, als den Purohita, durch welchen die 
Gotter zum hochsten Glanze, zum Himmel die Angirasen gelangten". 

^ Vgl L 16, 14. ^Beruht auf Sahkh. 1. 6. 3. ^ „ Adhvaryu ' 

Hir.; mit diesem Verse geht nach Hir. der Hotr zwischen Adhvaryu 
und Ahavaniya nach seinem Sitze, ^ Der Vers variiert nach Sanl^, 
(A§v.). ^ „Indra" Hir., wie Sankh, und Asv. (Baudh. wie Ap,), 

8^ Dann zieht er seine Htode zuriick und beriihrt mit der Formel : 
„In mir sollen Aus- und Einhauch verbleiben" seine Brust^ 

^ Diese Vorschrift wird nur bei Ap. gefunden. 

9* Mit der Formel: „Ein Fuller und Einfiiller bist du, fiille michmit 
Nachkommenschaft und Vieh" ^ schiittelt er die Strange des Holzscheit^ 
bandes ^ vor seinem Gesichte hin und her 

^ Der Spruch ist (verdorben !) aus Sankh. entlehnt, der ihn in 
anderem Zusammenhang yerwendet. ^ Dieses halten (vgl. II. 15. 1^2) 
der Adhvaryu und der Agnidhra. ^ Die Tatsache nach A^v. I. 3. 28. 

lO^ Nachdem er dann Wasser beriihrt hat, schreitet er auf den fiir 
ihn gemachten Sitz zu, w^rend er die beiden folgenden Verse fliistert: 
„Agni, fiihre uns... (u.s. w. wie XI. 17. 4) . . . Huldigung. Komm, 
Agni, setz dich hier als Hotr nieder, sei uns ein sichrer, guter Fiihrer. 
Es sollen mich fdrdern die allwaltenden Erde und Himmel. Verehre du 
zu grosser Gtmst die Gotter" ^ 

^ Dass er diese Verse (TS. I. 1. H. i und Rs. L 76. 2, mit ge^- 
ringer Abweichung) fliistert, hat nur Apastamba. 

!!♦ Er setzt sich hinter dem fur ihn bestimmten Sitz, nach Osten 
gewendet, nieder, und beriihrt denselben mit der Formel : „He, du Sohn . . . 
(u.s.w, wie XII. 20. 8)... als wir"^ 

Wgl. Aiv. I. 3. 20.^ 


XXIV. 13. 

12, 1. Darauf wirft er einen Grashalm, der trocken oder an der 
Spitze abgebrochen ist, von dem Sitze fort mit der Formel* „Hinaus^ 
geworfen ist der Paragvasu ^ samt dem bosen Geschicke" 

^ Vgl. Bern. 2 zu III. 18,3,4. ^Alles nach Sankh., A^. oder SBr. 
2. Dann setzt er sich auf den fiir ihn bestimmten Sitz nieder mit 
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der Formel: ,,Schutzet, o ihr Himmel und Erde, mich in eurem^Schosse"' ^ 
indem er das rechte Knie nach Osten richtet oder das linke Knie iijDer 
das rechte schlagt^. 

^ Diese Formel (vgL X, 31. 6) nur von Ap. verwendet. ^ Die 
Worte daksinapurvinam savyottarinam vopastham krtva sind sehr 
befremdendv Das Normale ist, dass das rechte Knie oben liegt 
(daksinottarin, von Hillebrandt NVO., S. 91 falsch iibersetzt); 
daksinaputvin konnte auch besagen : „mit einem nach Siidosten gerich- 
teten (Schosse)'", aber auch so ist die Alternative mit dem Folgenden 
unbegreiflich. Sieg schlagt vor copastham zu lesen und zu iibersetzen:' 
,, indem er durch Unterschlagen des rechten Beines und Uberschlagen 
des linken einen Schoss bildet’*. Aber auch diese Ubersetzung 
befriedigt nicht. 

3. Dann fliistert er die folgenden Verse: „Setze dich, o Hotr, ein- 
sichtsvoll auf deinem eignen Raume, bringe das Opfer in die Geburts- 
statte der Guttat ; die Gotter suchend sollst du mit Opfergabe sie ehren; 
o Agni, verleihe dem Opferherrn grosse Lebenskraft. ^ Es hat sich 
der Hotr wissentlich auf seinen Sitz gesetz, schimmernd, levichtend, 
machtig, der Beschiitzer der sieben Gesetze, der reiche, tausend (Stiick 
Vieh) bringende Agni mit blitzender Zunge"' k Dann fliistert er entweder 
das ganze Lied Rksarnhita X. 2 ^ oder nur die ersten sechs Verse des- 
selben, und dann die vier Verse: ,Jhr samtlichen Gotter, belehrct micli, 
wie und was ich hier, als Hotr erw^lt, nachdem ich mich hingesetzt 
habe, denken soil. Sagt mir meinen Anteil an, wie und auf welchem 
Wege ich euch die Opfergabe zufiihren soil. -- Wen ich im Geiste 
wiinsche, der ist hier gekommen : des Opfers kundig auf die Zeit achtend. 
Der soli fiir uns im Gotresdienste ehren als hochster Verehrer, denn er 
hat sich zwischen und vor uns hingesetzt. — M5chte.ich darauf heut 
zuerst in meiner Rede achten, wodurch wir, die Gotter, den Asuras 
iiberlegen sein sollen. Nahrung zu euch nehmend und opferwiirdig sollt 
ihr, o fiinf Volker, meine Hotrfunktion billigen. — Huldigung den Grossen, 
Huldigung den Kleinen, Huldigung den Jungen, Huldigung den Alten ! 
Wir wollen die Gotter verehren, wenn wir es vermogen; nicht will ich 
zuriickbleiben hinter dem Preise eines Angeseheneren, o Gotter* 

^ TS. III. 5. 11. f, g. ^Ap. gibt das Sukta volstandig (nach 
Strophe 3 einfiigend TS. 1. 1. 14. n). ^ RS. X. 52. 1, X. 63. 1, X. 53. 4, 
I. 27. 13* Nach dga Rgvedaquellen werden nur einige von diesen 
Versen verwendet (A§v, I. 4. 9, Sahkh. I. 6. 13). 

4. Nachdem er das gefliistert hat, lasst er den Adhvaryu die beiden 
Lbffel ergreifen k 

Wgl. II. 17. 1. Ap. hatte hier den Nigada des Hotr erwahnen 
sollen, wie es z. B. Hir. macht. 

,5. Uberall lasse er dem Opferverse die Formel: „Wir die wir die 
|5^ter verehren'"^ und die grossen Worte ^ vorangehen. 

^ A^v. 1. 5* 4. ^Hi^r scheint Ap. sich Kaus. br. 111.5 am Ende, 
fjuizuschliessra. 
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6. Den Opferversen der Nachopfer lasst er die Formel: nWir, die 
wir die Gdtter verehren'' nicht vorangehen ^ 

^ So 1. c. 

' 7. Die Opferverse fiir die Nachopfer sagt ,er her ohne ein zu atmen, 
Oder er atmet ein nach den Worten: „sie haben sich giitlich getan’' ^ 

^ Dies bezieht sich nur auf die Yajya des 3. Anuyaja, vgL Sahkh. 
L 13. 3, Asv. L 8. 7 (Hillebrandt, N.VO., S. 139). 

8. Der Einladungsvers hat das Merkmal (d.h. den Namen der Gott- 
heit, welcher die Isti gilt) vorne (d.h. in der ersten Vershalfte), der 
Opfervers hat es hinten (d.h, in der zweiten Versh^fte), oder umgekehrt ^ 

'Nach TS. 11. 6.2.3 (SBr. I. 7. 2. 18^19), vgl. oben, XIX. 18.9. 

9. Nach einigen haben sowohl der Einladungs- wie der Opfervers 
das Merkmal beiderseitig '. 

' Dnrch diese (welcher Autoritat entnommene ?) Erlaubnis wird die 
Wahl der Verse sehr erleichtert. 

10. Stehend sagt er den Einladungsvers, sitzend den Opfervers her'; 
oder beide entweder stehend oder sitzend. 

'So TS. II. 5. 11. 1, SBr. I. 4. 2. 18^19. 

11. Nur derjenige Einladungsvers ist vollkommen, bei dessen Hersa- 
gung er erst die Gottheit nennt, nur derjenige Opfervers ist vollkommen, 
iiber dessen Gottheit er das Vasat macht'. 

' Diese Aussage hatte nach Sutra 8 (erste Halfte) ihren richtigen 
Platz gehabt! Die Worte: „uber dessen Gottheit er das Vasat macht' ' 
bedeuten, dass der Name der Gottheit am Ende des Verses stehen 
soil, sodass der Vasatruf unmittelbar darauf folgt. Obschon Ap. 
diese Ansicht nicht als einem Brahmana entnommen erwahnt, hat er 
sie aus dem SBr. entlehnt (I. 7. 2. 20); der Wortlaut desAp. steht, 
besonders was den ersten Satz angeht, der Kanvarezension naher, 
welche lautet : si ha tvai samrddhanuvakya yasyah prathamam 
padam abhivyaharan devatam abhivyaharati so ha samrddha yajya 
yasya uttamat padid devatayai vasatkdyate. 

12. Dem Verse, ausgenommen den Opfervers, fiigt erden Pranava an '. 
' Vgl, Sahkh. L 1. 22. 

13. Qber dem Verse ' lasst er (als Pranava) die Silbe om horen. 

^ D.h. unmittelbar nach dem Verse, sodass das om mit der letzten 
Silbe zusammenfallt und diese absorbiert. 

XXIV. 14. 

1, 2. Nach einigen erfahrt die letzte Silbe des Verses eine Abtode- 
rung nach anderen wird die Silbe om (ohne Abanderung der letzten 
Silbe des Verses einfach) angefixgt, 

' Dies ist das Gewohnliche, vgl. z.B. A^v, I. 5, 9 fgg. 

Verh. Aid. Letterkimde (Nieuwe Rceltf) Dl. XXVI. 


D 27 
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3. Es wird ja gelehrt : „Wenn er einen Vers hergesagt bat* macht 
er den Pranava; wenn er wieder einen hergesagt hat, macht er den 
Pranava; das passt doch (nur) fiir einen Zusatz, Und ebenso verhalt es 
sich mit : „Verbunden mit dem Verse macht er das Vasaf' \ (d.h.) 
„Nach der Yajya macht er das Vasat'\ 

^ Der letzte Satz ist eine Sruti, ahniich Ait. br. III. 7. 12. ^ Die 

llbersetzung des iibrigen Teiles dieses schwierigen Satzes ist ganz 
unsicher. 

4. In dem Satze: „Er macht das Vasat bedrohend'' Meutet das Wort 
„bedrohend'' den BegrifF: „laut'' an. 

^ TS. 11. 6. 2. 5 und vgl. Ait br. III. 7. 2—3. Vielleicht ver- 
bindet sich mit dem Verbum apagurati das drohende Erheben der 
die LofFel haltenden Hande, vgl. Komm. zu A^v. IX. 7. 9. 

5. Wem er wiinscht, dass er vor der Zeit stcrben moge, in dessen 
Opfer mache er das Vasat, indem er ihn durch die laute Drohung so- 
zusagen niederdriickt, Wem er wiinscht, dass er schlechter dran sein 
moge, in dessen Opfer spreche er den Vasatruf leiser als den Opfer- 
vers. Wem er wiinscht, dass er besser dran sein moge, in dessen Opfer 
spreche er den Vasatruf lauter als den Opfervers. Wem er wiinscht, 
dass er weder besser noch schlechter dran sein moge, in dessen Opfer 
spreche er Opfervers und Vasatruf in gleicher Tonhohe. Es wird gelehrt: 
„Laut wie die Krauncatonhohe mache er den Vasatruf fiir einen, der den 
Himmelsraum zu erreichen wiinscht’' b 

^ Das Obige bcruht zum grossten Teile auf Ait br. III. 7 ; zu 
vergleichen ist TS. II. 5. 11. 1. 

6 . Ebenso^: ,tEr macht den Vasatruf starker als den Vers”. 

^ ? tadvat ^ Vgl. A^v, I. 5. 6. 

7. „Welcher Gottheit das Opfer gilt, an diese soil er vor dem 
Vasatruf denken ^ fiir einen, der den Himmelsraum zu erreichen wiinscht”, 
so wird gelehrt. 

' Beinahe so Ait br. III. 8. 1. 

8. Nach dem Va§atruf atme er aus und ein und schliesse einen 
Augenblick die Augen k 

^ Nur bei Ap., wie es scheint. 

9. Es wird gelehrt: „Durch den Einhauch stiitzt er den Aushauch, 
durch das Scbliessen der Augen das Gesicht” K 

^ Quelle unbekannt, zu vergl. wenigstens ist TBr. II. 1. 5. 9. 

10. Im Opfer desjenigen, den er hasst, ersetze er das Vasat durch 
c^sat. „Er verbrennt (osafi) (ihn)” so wird gelehrt ^ 

^ V iWo? 

,, ' iJ^^Nach der Uberlieferung ciniger gebraucht man vasat, nach anderen 
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vausat, nach anderen vausat, nach anderen vaksat, nach anderen vauksat, 
nach anderen vauksat ^ 

^ Naheres hieriiber ist nicht bekannt. 

12* Nach dem Vasatruf fliistert er die Formel: „Vasatruf, verbrenne 
mich nicht h und moge ich dich nicht (verbrennen) ; durch das Brhat 
rufe ich den Geist (d. h* das Leben) zu mir. Nicht mir noch meiner 
Stimme sollst du ein Leid antun. Ich fiihre die Opfergabe den Gottern 
zu. Kraft! Starke! Starke! Kraft! Stimme^! O Vasatruf, Huldigung sei 
dir ; tue mir nichts zu Leide’', oder bloss : „Stimme» Vasatruf, Huldigung 
sei dir, schade mir nicht''. 

^ Zum Wortlaut vgl. Z.D.M.G. LVI, S. 554 und Baudh., III. 28 : 
101. 8. ^ Jedenfalls gehort das Wort vak noch zum Vorgehenden, 

vgl. Baudh. 1. c. und Hir.: vag ojah sahah saha ojo vag vasatkava 
ma ma himsTh. 

13* Den gesalbten Finger * schiebt er mit der Formel : „Zur Kraft, 
zum Aushauchen" ^ iiber den Mund aufwarts, und darauf mit der Formel : 
„Zur Nahrung, zum Einhauchen" niederwarts 

^ Es ist ohne Zweifel angulttn aktam ise u.s.w. herzustellen. 

^ Dies sind die gewohnlichen Formeln, aber abgekiirzt (Asv. 1. 7. 2, 
Baudh. III. 28: 101. 13). ^ Ich lese mit der Hs. S. akarsed, und 
nehme niyacchati zu Sutra 14. — Zum Ganzen ist oben. III. 2 
3^4 zu vergleichen. 

14^ Die in seiner Hand abgeteilte Avantare^ driickt er nieder, sie 
mit den Fingern niederhaltend, ohne eine Faust zu machen h 

^ Vgl. III. 2. 5. Die Tatsache stimmt mit A^v. I. 7. 3— 6 iiberein. 
Es muss, wie aus Hir. hervorgeht, ein Brahmana geben, das diese 
Vorschrift enthalt. 

15* Er ruft die Ida zu sich heran, sie (d.h, die in seiner Hand be- 
findliche Ida) vor dem Munde (haltend) h 

1 Aus TBr. III. 3. 8. 4, vgl. A^v. 1. 7. 6, Sankh. 1. 10. 7. 

l6^ Es ist in der Uberliefenmg gesagt (und das dort Gesagte kommt 
hier zur Verwendung): „Wem er wiinscht, dass er ohne Vieh sein 
moge, in dessen Opfer rufe er die Ida hingewendet an. Wem er wiinscht, 
dass er reich an Vieh sein moge, in dessen Opfer rufe er sie zuge- 
wendet an" h 

^ TS. L 7. 1. 3^4. Dies wird in Sutra 17 und 18 erlautert 

17* Hier gilt das Verbot, den Ausdruck zu wiederholen K 

^ In der zur Anrufung der Ida dienenden Formel (TBr. III. 5. 8) 
wird also fiir denjenigen, den man seines Viehes berauben will, dcr 
Ausdruck idopahutopahuted^ (1. c. 3) nur einmal gesagt; fiir einen, 
den man in den Besitz von Vieh bringen witd, wird dann der 
Ausdruck wiederholt (d. h. hergesagt, wie er iiberliefert ist).^ 

18.. Es wird aber auch gelehrt^: ,,Die Wortfolge: „Ida ist heran- 

D 27* 
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gerufen" geht auf die weggewendete, +,herangerufen ist Ida'- auf die 
zugewendete Ida'\ 

^ SBr, L 8. 1. 25, wo indess etwas ganz Anderes gelehrt wird, ^ — 
Nach dieser Aussage hatte man fiir einen, den man seines Viehes 
berauben will, bloss idopahutar fiir den anderen bloss upahuteda 
zu sagen. 

19+ In der Beschreibung der dem Adhvaryu obliegenden Handlungen 
sind schon die anderen Handlungen des Hotr dargestellt. Die weiteren 
sind nach der Anweisung zu verrichten, 

Einunddreissigtes Buch 

Die Totenbestattung : pitrmedha 

Ubersicht 

In diesem Buche, das in dem grossen Kalpawerke des Apastamba 
wahrscheinlich unmittelbar nach dem Dharmasutra folgte, wird die Art 
und Weise dargestellt wie mit dem Leichnam eines Ahitagni verfahren 
wird, d. h. mit dem Leichnam desjenigen, der sich seine sakralen Feuer 
gegriindet hatte. Nach der Uberlieferung hat Apastamba diese DarsteL 
lung von Bharadvaja ubernommen, wie es auch Hiranyake:§in getan haben 
soil. Die zwei Texte sind denn auch, einige Kleinigkeiten ausgenommen, 
ganz gleichlautend, nur ist Apastamba's Darstellung etwas kiirzer, vgL 
die Einleitung zu „The Pitrmedhasutras of Baudhayana, Hiranyake^in, 
Gautama", Leipzig 1896, S, XVIIL Seit ich diese Sutras veroffentlichte, 
bin ich dutch die giitige Vermittelung von Prof. E. Hultzsch in den 
Besitz einer Kopie auch des damals mir fehlenden Teiles des Bhasya 
von Gopalayajvan gekommen. 

Dieses Bhasya bestatigt meine Vermutung iiber den Umfang des 
Apastambiya'-pitrmedhasutra. Die Darstellung wird in fiinf Patalas ein^ 
geteilt. In dem 1. und 2. Patala wird beschrieben welche Handlungen 
daheim unmittelbar nach dem Tode an dem Leichnam vorzunehmen 
sind, wie man den Toten zur Verbrennungsstatte hinschafft, wie er hier 
mit seinen sakralen Feuern eingeaschert wird und wie die Beteiligten 
heimkehren. Im 3. Patala wird die Einsammlung der Knochen erortert 
und die eventuelle wiederholte Verbrennung dargestellt (bis 3. 23). Dann 
folgt die Beschreibung der Santi, d, h. der Massregeln, die den bosen 
Einfluss des Todesfalles, die Totenbefleckung, beschwicfatigen sollen (bis 
3. 44). Nachtragliches ist ib. 45^ — 51 enthalten. Im 4. Patala wird der 
Brahmamedha behandelt und im 5. die Lo§taciti, d. h. die Errichtung 
eines aus Erdschollen oder Ziegeln aufzubauenden Grabdenkmals, smasana. 

XXXL h 

L Jetzt werden wir die Verbrennung nach dem Ritus des Pitrmedha ^ 
er|d^cn. „Die Spende eines Menschen ist ihm (nl. dem Agni) die 
lieb^steV so wird gelehrt 
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^ pittmedha. d;h. ,4as Opfer des Vaters"' („des Vaters" als objek- 
tiver Genitiv, vgl. asvamedha, pumsamedha); das Wort gilt in . 
engerem Sinne fiir die Kremation eines Ahitagni und was damit 
zusammenhangt. TS, 11. 2. 2. 5. 

2* Wenn einer der sich die sakralen Feuer gegriindet hat, in Todes- 
gefahr ist, so erwahlt er (d.h. wohl sein Adhvaryu) eine fur die Krema- 
tion passende Statte: der Boden soil noch dem Siidwesten abschiissig 
sein, ohne Rinnsale, nicht durchlochert, nicht salzhaltig, nicht rissig, 
nicht (durch eine vorhergehende Kremation oder dergl.) besudelt, nicht 
zerspalten ^ von nichf-unterbrochenem Abhang sein. 

^ avisragdari, Gopalayajvan : yatra vividham daranam pradaradikam 
vidaranam na vidyate. 

3* Es soil ein Ort sein, von welchem das Wasser in siidostlicher 
Richtung fliessend sich nach Norden hin wendet und in ostlicher Richtung 
in einen grossen Strom abfliesst. 

4. Oder es soil eine ebene, schonen Boden bietende, mit vielen 
Krautern bewachsene Stelle sein, von welcher Milchsaft enthaltende 
Baume (wie :die Ficus indica und Ficus glomerata) und domige Baume 
(wie die Acacia catechu) und derartigc Krauter feme sind. 

5* Nachdem er hier den Boden (mit dem holzernen Schwerte) aufge- 
wiihlt und ihn besprengt hat, bohrt er das Garhapatyafeuer (aus dem 
Feuerbohrer) und entnimmt diesem das flammende Ahavaniyafeuer. 

6t Zwischen den beiden Feuern einen Raum fiir den Holzstoss iibrig 
lassend stellt er die Feuer hin : vorne das Ahavaniya, hin ten das Garha- 
patya, siidlich den Daksinagni und vorne (also weiter ostlich vom Aha- 
vaniya) das Sabhya-, das Avasathyafeuer und das Feuer, das fiir die 
Darbringung der hauslichen Opfer dient. 

7* In diese Feuer, die er nicht verloschen lasst, bring t er fortwahrend 
cfie Opferspenden (Agnihotra, u.s.w.) dar. Es wird ja gelehrt : „ Die Feuer 
sind die Hauche desjenigen, der sich die sakralen Feuer gegrundet hat. 
Wenn diese tiichtig mit Brennholz versehen werden, werden sie ihn 
erretten und er wird gesund'*. 

8. Er bewahrt den Rest der Agnihotraspenden, die er in dieses 
Feuer geopfert hat, auf. 

9* Er darf aber auch in dieser Weise (statt auf der Statte, dieeven- 
tuell zur Kremation dienen soli) im Dorfe die Spenden fiir ihn darbringen. 

10^ Wenn er (nl. der erkrankte Ahitagni) am Leben bleibt, zo trinke 
er (nl. der Hergestellte) diesen Uberrest des Agnihotra* 

11, Wenn dagegen sein Tod zu befiirchten ist, so fliistcrt er ihm, 
wenn er (nl. der Todkranke) ein Vedakenner ist, ins rechte Ohr die 
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beiden Abschnitte, welche anfangen: „Der Vedakenner erreicht das 
•Hochste^' und „Bhrgu der Sohn des Varuna'' k 

^ TA* VIII und IX. ^ Mit ,, Vedakenner*' wird einer gemeint 
sein, der den Sinn der Upanisads ergriindet hat. 

12.. Wenn er gestorben ist\ losen die Verwandten sich das Haupt-- 
haar und streuen sich Staub. (auf das Haupt), wahrend sie ihr Obergewand 
liber der rechten Schulter und unter der linken Achselhohle tragen. 

^ In Ap. fehlt das iiberflussige yadi praiti von Bhar. und Hir. 

13. Sie legen ihn mit dem Haupte nach Siiden gekehrt hinter dem 
Garhapatya auf Darbhagras nieder mit dem Verse: ttDie jedem zum 
Lager dienende Erde hat dich in ihren Schos gelegt. Sei diesem hold 
und gut zum Sitzen, verleih ihm weiten Schutz" k 

1 TS. L 4. 40. a. 

14. Jedesmal wenn der Leichnam hinzulegen ist, wird er mit dem 
Haupte nach Siiden hingelegt. 

15. Nachdem man ihn durch die ostliche Tiir (aus der Hiitte des 
Garhapatyafeuers) hinausgetragen und zwischen den beiden Feuern hin- 
gelegt hat, giesst er (nl. der Adhvaryu), wahrend man die rechte Hand 
des To ten mit ihm in Beriihrung bringt, vermittelst des Sruva eine 
Schmalzspende in das Ahavaniyafeuer mit dem Verse: „ Der hingegangen 
nach den weiten Hohen, der vielen nach ihm einen Weg gezeigt hat, 
der Sohn Vivasvat's jenen Volkersammler, den Konig Yama ehret mit 
Opfergabe" k 

1 T. A. VI. 1 (1). 

16. Dasselbe flndet am Garhapatya, und, ohne Vers, am DaksinSgni 
statt. 

17. Jetzt lasst er in einem (mit Matten) umfriedigten Raume siidlich 
von dem Opferplatze sein ^ Haupthaar, seinen Bart und seine Korper- 
haare scheren und seine Nagel kiirzen, er lasst ihn abwaschen, schmiickt 
ihn in der in dem Dorfe iiblichen Weise, schniirt mit einem weissen 
Schnur seine Daumen und grossen Zehnen zusammen und bindet ihm 
einen Kranz von Nardeblumen (aufs Haupt). 

^ In Ap. fehlt das von Bhar. und Hir. eingefiigte (iiberflussige) 
pretasga (S. 34, Z. 10). Zum Zusammenschniiren der Daumen vgl. 
Verf. in „Museum7 10. Jahrg. S, 35 (1903). 

18. Nachdem er das schwarze Antilopenfell (das der Tote gebraucht 
hatte) mit dem Nackenteile nach Siiden ^ und der haarigen Seite nach 
unten ' gekehrt auf einem Sessel von Udumbaraholz ausgebreitet hat, 

V legt er ihn mit dem Riicken auf dieses Fell und bedeckt ihn mit einem 
I lioch nie gewaschenen (d. h. einem neuen) Kleide, dessen Fransen iiber 
feeine Fiisse gelegt werden mit dem Versteile: „Hier ist das Kleid zum 

Mai zu dir gekommen" 

Im Gegensatz z. B. zu L 19. 4. ^TA. VI. 1 (2.). 
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19. D^nn nimmt er sein anderes Kleid, das der Tote bisher getragen 
hatte, fort mit dem Rest dcs Verses: »Zieh dieses aus, das du bisher 
getragen. Schau hinterher auf deine Opfer und Gaben (die du den 
Brahmanen gegeben hast) und auf den Opferlohn. wie du vielfach auch 
Verwandtenlosen gespendet hast'* h 

^TA. VL L (3). 

20. Dieses Gewand soil sich der Sohn» der Bruder oder ein anderer 
naher Verwandter ehrerbietig ^ umlegen und es tragen bis es alt ge- 
worden ist. 

^ Etwas unsicher ist die Deutung von prafttah. Der Komm, zu 
Bhar. erklart es als hrstaK athava adhvatyuna pratTtah. Vgl. Note 
73* in meiner Abh. Die altindischen Toten- und Best. Gebrauche. 

21. Nachdem er hinter dem Ahavaniyafeuer in westlicher Richtung 
drei Reihen trocknes Gras (bis zum Garhapatya) hingestreut hat ^ kocht 
er liber dem Daksinagni» ohne die sonst dazu gehdrigen Spriichen her- 
zusagen, ein Mus von Reis, den er abgeschlagen hat, stetig die Hiilsen 
fortschiittelnd 

'VgL I. 15. 4. 2 Vgl I. 7. 10. 

22. und iiber dem Garhapatya ein fur Mitra und Varuna bestimmtes 
Quarkgericht \ wenn er (der Verstorbene) einer ist der das Samnayya- 
opfer zu verrichten pflegte 

^ Dazu vgl. XXXL 2. 22. ^Ap. scheint somayajT zu lesen, so 
auch Bhar. Besser Hir.: samnayyayaju 

23. Nachdem man mit Grasem, die man dem Feuerhauschen (d. h. 
der Hiitte wo das Agnihotra und die anderen vedischen Opfer verrichtet 
werden) entnommen hat, am Garhapatya ein Stuck Pala^aholz entziindet 
hat, tritt man den Weg (zur Verbrennungsstatte) an, diesen Feuerbrand 
voranfiihrcnd. 

24. Hinterher fiihrt man cinen Ziegenbock, die „K6nigskuh", welche 
to linken Vorderfuss angebunden ist, die (drei oder fiinf sakralen) 
Feuer, den Topf (mit dem hauslichen Feuer), und den Rest des Agnihotra. 

25. Was zuriickgelassen worden ist, bringe man nachher nicht hinzu I 

1 Vgl. VL 28. 3 mit. Bern. 

26. Jetzt hebt man den Toten auf. 

27. Nach einigen ^ fahrt man ihn auf einem Lastwagen. 

^ Vielleicht die Manavas, vgl Verf. „Die altind. Totengebr/l 
Note 90. 

28. Nach einem Brahmana der Satyayanins soil der Wagen mit 
schwarzen Ochsen bespannt sein I 

^ Das Jaiminiyabrahmana, welches dem Satyayanibrahmana nahe 
verwandt ist, enthalt nichts derartiges, vgl Journal Amer. Or. Soc. 
XIX, S. 103. 
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29* Der Vers, der zum (eventuellen) Anspannen der Zugftiere be- 
. stimmt ist, lautet: „Ich spanne diese Zieher an, urn dich dem Geist^r- 
reich zu zu fahren, durch welche du zu des Yama und der Gliickseligen 
Sitz eingehen sollst'" K 
^ TA, VI. 1 (4). 

30* Unmittelbar nachdem der Leichnam aufgehoben ist, spricht er 
den Vers aus: „Pusan soli dich von hier wegfiihren, der Bescheid wis- 
sende, der nie ein Tier verliert, der Hirt der Welt, Er soil dich diesen 
Vatern iibergeben und Agni den an Gnaden reichen Gottern’' k 
' TA, 1. c. (5). 

31* Wenn man ein Viertel des Weges zuriickgelegt hat, stellt man 
ihn hin, bricht siidlich (von der Bahre oder vom Wagen) einige Erd- 
schollen los, stellt auf diese das Reismus hin und geht, in ein einziges 
Kleid gekleidet, nachdem man die Haare an der rechten Seite des Hauptes 
hochgekniipft und die an der linken Seite losgebunden hat, sich auf den 
rechten Schenkel schlagend ^ mit dem Zipfel des Gewandes (den Toten) 
fachelnd, dreimal, dem Toten die linke Seite zukehrend, um ihn herum 
mit dem Liede, welches anfangt : „Gluhe von uns hinweg'* 

' Dazu vgl. ^Museum'" 10. Jahrg. (1903), S. 37. ^Vgl. Bern. 2. 
zu XIV. 22. 1. 

32* Nachdem man das Haupthaar an der linken Seite hochgekniipft, 
das an der rechten Seite losgebunden hat, geht man, sich auf den linken 
Schenkel schlagend, ohne zu facheln, dreimal in entgegengesetzter Rich- 
tung herum mit dem Liede: „Gluhe von uns hinweg"' h 
^ Einslautend mit XIV. 22. 2. 

33* Mit dem Riihrloffel schopff er dreimal aus dem Reismus ^ und 
legt das Ausgeschopfte auf die Erdschollen hin. 

^prayauti eig.: „er riihrt um''; zum Ausdruck vgl. VII. 25. 4. Gop.; 
puro4^sasyavadyafttivad ekadesapakarsah pratyetavyah ; prayauti 
prayutya patayafTty arthah. 

34* Nach einigen schopft er nach jedem Herumgang (einmal). 

35^ Unmittelbar nachdem der Leichnam wieder aufgehoben ist, 
spricht er den Vers aus: „Pusan kennt alle diese Himmelsgegenden. er 
geleite uns auf gefahrlosem Wege. Heil schenkend, nicht zurnend(?), an 
Mannem reich, soli er, nicht achtlos, wisscnd, ims vorangehn" K 
1 TA. VI. 1 (6). 

36. Nachdem man das (zweite) Viertel des Weges zuriickgelegt hat, 
stellt er ihn nieder. macht es wie. vorher gesagt h und spricht unmittelbar 
nachdem der Leichnam wieder aufgehoben ist, den Vers iiber ihm aus: 
;„Er der das Leben, die voile Lebenszeit ist, schiitze dich; Pusan schiitze 
fwdich von vorn auf dem Wege; wo die Frommen verbleiben, wo sie 
l^^^egangen, dorthin soil Gott Savitr dich bringen" 

ST Sutra 31^33. ^ta. VL 1 (7). 
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37. Wenn man das (dritte) Viertel des Wcges zurxickgelegt hat, stellt 
ei; ihn nieder und macht es wie vorher gesagt; dann soli er zugleich 
mit dem Ausschdpfen des dritten Teiles (des Reismuses, das noch im 
Topfe iibrig ist), den Topf zerbrechen. 

38. Die Scherben zerbricht er in so kleine Stiicke, dass kein Wasser 
sich darin sammeln kann. 

39. Nachdem man ihn zum vierten Male, jctzt ohne Spruch, aufge- 
hoben hat, geht man weiter, stellt (den Leichnam) hinter der Verbren- 
nungsstatte hin und macht einige Schritte in nordlicher Richtung* „Diese 
ist die friedliche Himmelsgegend der Gotter und der Menschen; zu 
dieser schreiten sie hin jenen nach'* so wird gelehrt h 

^ tarn evainan anutkramanti : d. h. tam utkramantu enan ana. 

40. Wenn sie zuriickgekehrt sind, reinigt er mit einem frischgriinen 
Palana- oder Samizweige den Boden das Sma^ana mit dem Verse: 
„Geht fort, geht auseinander, und schleichet weg von hier, ihr Friiheren 
und Heutigen, die ihr hier seid, Yama soil ihm einen mit Tagen, Wasser, 
Nachten wohl versehenen Aufenthalt erteilen*’ h 

1 TA. VI* 6 (4). 

41. Nachdem er den Zweig in siidlicher Richtung fortgeworfen, den 
Boden aufgewiihlt und besprengt hat, und in der Mitte ein Stuckchen 
Gold hingelegt, den Boden mit Grasern, deren Spitzen er nach Siiden 
kehrt, bestreut hat, schichtet er hieriiber mit Scheiten, die von zum Opfer 
geeigneten Baumen genommen sind und deren diinne Enden ebenso 
nach Siiden gerichtet sind, einen Holzstoss und stellt die Feuer in der 
Nahe in der vorher dargetanen Weise K 

^ VgL Sutra 6 ; statt pnvastad ahavantyarn . * . aupasanam ca (Hir* 
pi. su. S. 36, Z. 10—11) hat Ap. einfach yatha purastat 

42. Nachdem er alle die Feuer und den Holzstoss mit nach Siidosten ^ 
Qerichteten Grasern umstreut hat, streut er westlich vom Holzstosse 
Graser zusammen und stellt auf ihnen die Opfergerate einzeln ^ fertig 

^ Vgl. Bern. 1 und 2 zu 1. 7. 5. ^ Da hier in Gopala der eigent- 

liche Text durch die V^^khya ersetzt ist, bin ich Bhar. ^ Hir. gefolgt. 

43. Nachdem man die Stricke (miF welchen die Teile des feigen- 
holzernen Sessels auf welchem der Tote ’ liegt) zerschnitten hat, wirft 
man den Sessel fort. Der Leichnam liegt nun mit dem Riicken auf den 
Stricken und dem schwarzen Antilopenfelle. 

44. Nachdem er das Sprengwasser vermittclst eines einzigen ^ "Reini- 
gers zurechtgemacht, und den Toten, die Opfergerate und den Holzstoss 
damit besprengt hat, schopft er in dcr Weise des VolL und Neumonds-, 
opfers, aber ohne Spriiche, die Butterquantitaten. 

1 Vgl Bern. 2 zu L 7. 7. 
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45> Nachdem er den Rest dcs Agnihotra mit saurer Milch ^ ;vermischt 
.hat, fiillt er damit diejenigen Gefasse, die mit einer Offnung zum Ein- 
giessen versehen sind, die anderen besprengt er bloss: „zum Nicht-leer- 
sein”, so heisst es in der heiligen Uberlieferung 

^ anyena fehlt bei Ap. ^VgL Bern. 4 zu XV. 14. 13. 

XXXL 2. 

„Nachdem man einen Einschnitt in den Bauch (des Leichnams) ge^ 
macht hat und die Eingeweide und die Excremente herausgenommen hat, 
legt man den Koth in eine Grube, wascht die Eingeweide, legt sie in 
den Bauch zuriick und fxillt (sie) mit fliissiger Butter"', so lautet ein 
Brahmana der Satyayanins h 

' Vgl. Jaim. br. I. 47 (J.A.O.S. Vol. XIX, S. 104), wo praksaly^ 
antvani pratyavadhaya statt Ortel's pracchadyantrani pratyavadaya 
zu lesen ist. 

2. Oder aber er entferne den Koth nicht: „wenn er ihn entfernte, 
so wird seine Nachkommenschaft durch Hunger geplagt werden" so 
heisst es in der heiligen Uberlieferung h 

^ Dasselbe hat Baudh, (pi. su. I. 2: 4. 16). 

3* Zu diesem Zeitpunkt treibt er die „Konigskuh'" herbei mit der 
Formel: ,*Du Herr der Schopfung, hicr ist eine Opfergabe" h Diese 
Kuh soli alt, stumpf, unfruchtbar schwarz, schwarzaugig, schwarz- 
schwanzig und schwarzhufig sein, oder bloss ihre Augen, ihr Schwanz 
und ihre Hufe sollcn schwarz sein. 

' TA. VI. 1 (8). ^ Diese Eigenschaften nach TS. VIL 1. 6. 4; 
vgl. Bern. 34 und 35 in der Abh. „die altind. Toten- und Bestat- 
tungsgebrauche", 

4* Diese fassen die Verwandten (in einer Reihe) von hinten an. 

5* Es gilt die folgende standige Bestimmung, dass bei der Befache- 
lung ^ bei der Anfassung beim Eintauchcn ins Wasser beim Hin- 
durchgehen bei der Wasserberiihrung beim Besteigen ^ iiberall die 
Jiingsten vorangehen, dann die anderen der Reihe nach (d.h. ihrem Alter 
nach), die weiblichen Verwandten (immer) an der Spitze. 

1 Vgl. XXXL 1. 31, 36, 37. Wgl. XXXL 2. 4. Wgl XXXL 
2. 35. ^ Vgl. XXXL 2. 36. ^ Vgl XXXL 2. 38. ^ Vgl. XXXL 3. 43. 

6* Diese Kuh wird entweder geschlachtet oder freigelassen. 

7* Wenn sie entlasscn wird, so fiUiirt er sie mit den drei ^ Versen, 
deren erster anf^gt: „Die Jugendliche sahen wir naher treten"" ^ dreimal 
nach links um die Feuer und den Holzstoss herum, spricht iiber ihr den 
Etes: „Welche Lebenden"" ^ und entlasst sie mit den zwei Versen, deren 
..Die Mutter der Rudras"" 
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Texte ist (S* 37, Z* II) nach etabhis das Wort tistbhis 
einzuschalten* VL 12 (1—3). (4)* ^ L c. (5—6). 

8. Wenn sie geschlachtet wird, so erlasst er den Befehl: „Totet sie 
durch Erstickung ^ indem ihre Fiisse nach Siiden ^ gekehrt sind, ihr 
Kopf nach Westen gekehrt ist'\ 

' In Baudh. pi. su, L 4: 9. 2 ist sastrad statt sastra zu lesen. 
^ Im Gegensatz zum gewohnlichen Ritus: VIL 16. 4. 

9. Wahrend die Kuh niedergeschlagen wird ^ stossen sie mit ihren 
linken Knien auf den Boden und wischen sich den Staub (von den 
Knien) ab mit dem Verse: „0 du, des Manns Begleiterin, wir wischen 
uns das Ubel ab, damit kein anderer von uns vor seinem Alter hierher 
komme ^ 

^ Eine Kopie von Gop. hat richtig nihanyamanayam statt ^nayah. 
2TA. VI. 1, 2 (10). 

10. Dann sagt er: „Loset (ihren Hauch) auf'. 

11. Zugleich mit dem Auflosen ihres Hauches spricht er den Vers: 
„0 du, des Manns Begleiterin, ich habe deinen Hauch aufgelost; mit 
deinem Korper geh zur Erde, mit deiner Svadha zu den Vatern; zu uns 
bringe hier Nachkommen" ^ 

* TA. 1. c. (II); statt prajaya erwartet man den Akkusativ, 

12. Dann beflehlt er: „Schneidet von jedem Gliede die knochenlosen 
Fleischstiicke ab, kocht sie gar iiber einem Feuerbrande, ohne sie 
anbrennen zu lassen ^ und ohne umzuriihren. Leget das Herz, dieNieren, 
das Fett, das Netz und die Haut, mit Fiissen Schwanz und Kopf, wohk 
vermerkt hin" 

^ Die tibers. von aprakvathayantah ist nicht ganz sicher, vgl. 
Bern. 172 und 372 in: „Altind. Totenbest." ^ Zur spateren Ver- 
wendung : XXXL 2. 24. 

13. Zu diesem Zeitpunkte lasst er die Gattin (des Verstorbenen) sich 
fleben (dem Leichnam) niederlegen indem er den Vers spricht: „Dieses 
Weib, sich ihres Gattin Raum erwahlend, legt sich, o Mensch, neben 
dir niedert der du gestorben bist, jeglichen alten (Branch) beachtend. 
Verleihe ihr Nachkommen und Reichtum in dieser Welt" L 

^TA. VL 1 (13). 

14^ Entweder der Stellvertreter ihres Gatten ^ oder ein anderer Brah- 
mane lasst sie (indem er sie bei der Hand fasst) von da aufstehen mit 
dem Verse: „Erhebe dich, o Weib, (und komme) zu dem Raum der 
Lebenden. Der, bei welchem du liegst, dessen Lebensgeister sind hin- 
gegangen, komm ! Du gehorst dem Bewerber, der deine Hand ergreift. 
Ich habe hier des (verstorbenen) Gatten Ehestand erreicht" Fiir diese 
Tat erhalt er ein auserlesenes Stiick aus der Habe (des Verstorbenen) ^ 

^ An erster Stelle sein Bruder, vgl. Totenbest., Bern. 176, ^TA. 
VL 1 (14). ^ ekadhanena halte ich fiir cinen Instrum, pretii: „um.,.". 
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Wenn diese AufFassung richtig ist, scheint daraus zu folgen, das 
diese Tat etwas Gefahrliches mit sich fiihrte. 

15^ Zu diesem Augenblick gibt die Gattin ein auserwahltes Stiick aus 
der Habe (des Verstorbencn), das tausend (Kiihe) wcrt ist k 

^ Es ist unsicher, ob diese Gabe dem Adhvaryu oder der im 
vorhergehenden Satze erwahnten Person zu geben ist. 

16* Dann beruhrt er (wohl der Adhvaryu) die beiden Hande (des 
Toten) zugleicherzeit, wenn er (der Tote) ein Brahmane ist, mit einem 
Stiick Gold mit dem Verse: „Das Gold nehmend aus der Hand dcs 
Toten, zum Gliick, zum Priesterstande, zur Energie, zur Kraft, mogen 
wir, du dort, wir hier, gliicklich iiber alle Anfeindungen und Anschlage 
siegen” ^ ; wenn er ein Ksatriya ist, beruhrt er die Hande mit einem 
Bogen mit dem Verse: „Den Bogen nehmend aus der Hand des Toten, 
zum Gliick, zum Baronenstande, zur Gewalt, zur Kraft, m5gen wir'' u.s.w. 
wie oben wenn er ein Vaii^ya ist, beriihrt er die Hande mit einem als 
Zier getragenen Kleinod mit dem Verse: „Den Zierat nehmend aus der 
Hand des Toten, zum Gliick, zum Handwerkersstande, zum Gedeihen, 
zur Kraft" u.s.w. k 

^ TA. VI. 1 (15—17). Dass von diesen drei Spriichen und Hand- 
lungen nur die Zweite urspriinglich sei, ist schon anderwarts bemerkt. 
Der Plural adadanah macht Schwierigkeit (die RS. hat adadano), es 
bezieht sich zunachst auf „wir" des Nachsatzes. 

17* Jetzt legt man ihn (nl. den Toten) auf den Holzstoss K 

^ Bis jetzt (vgl. XXXI. 1, 39, 43) lag er hinten den Feuern auf 
dem Antilopenfelle. 


18* Die Handlungen deren erste die ist. dass die Gattin sich zu dem 
Toten hinlegt ^ konnen auch jetzt ^ stattfinden. 

^ Nl. XXXI. 2. 13—16. ^ Also wahrend der Leichnam auf dem 
Holzstosse liegt. 

19* Dann legt er auf die Stellen des Hauches ^ Stiickchen Gold odei^ 
Schmalztropfen. 

^ Auf Ohren, Augen, Nasenlocher, Mund. 


20* Er schichtet die Opfergerate (iiber ihm) und zwar alle, die Dhruva 
ausgenommen, den Strick entlang k 

^ anulomanU sodass die Spitze (Miindung) jedes Gefasses dem 
Korper entlang liegt, nach Norden gekehrt, die Dhruva aber mit 
der Spitze nach Siiden (Gop*). Weshalb fiir die Dhruva eine Ausnahme 
gemacht wird, ist mir unersichtlich. Gopalayajvan sagt dariiber : 
etac ca mulagravibhagarahitesv asambhavan na pravartate* 


21* Auf die rechte Hand legt er das holzerne Schwert und dicjuhu; 
auf die linke die Upabhrt; auf die Brust die Dhruva und den Feuer- 
bohrer; auf den Mxmd die Agnihotrakelle ; auf die Nasenlocher die 
Sruvas auf die Augen zwei Stiickchen Gold oder zwei Schmalz- 
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tropfen; au£ die Ohren die beiden Pra^itragefasse, wenn es deren nur 
eines gibt, so bricht er es entzwei; auf die Kinnbacken Morser und 
Stossel; auf die Zahne die Presssteine; auf das Haupt die Schiisselchen 
(zur Anfertigung der Opferkuchen) ; auf die Stirne die einzige .Schiissel 
(die bei der Zubereitung des einschiisseligen Opferkuchens gebraucht 
wird); auf den Bauch das Gefass zur VernihrungdesMehlsmit Wasser^; 
auf den Nabel das Butterfass; auf die beiden Seiten die Wannen, und, 
wenn es deren nur eine gibt, so bricht er sie entzwei; auf die Weichen 
die beiden Gefasse fiir das Samnayya ^ ; auf die Hoden die zwei Miihl- 
steine ; auf das Glied den drsaravastein ^ und die Samya ; auf die Fuss- 
sohlen den Topf fiir die Agnihotramilch und den Topf fiir das Anva- 
haryanaus ; auf die Fiisse das Biischel, das unter den Topf der heissen 
Agnihotramilch gehalten wird^; auf das Haupt das Biischel auf welches 
dieser Topf hingesetzt wird und die Schale fiir die Ida mitten (auf 
das Haupt) die Schale, welche fiir das Pranitawasser dient mit dem 
Verse: „Stiirze, o Agni, diese Schale nicht um, die lieb den Gdttern ist 
und den Somaspendern, Diese Schale, aus welcher die Gotter trinken, daran 
sollen sich die unsterblichen Gotter giitlich tun*' Alle iibrigen Opfer- 
gerate legt er zwischen die SchenkeL „Der Opferherr, mit seinen Opfer- 
geraten versehen, geht schnurstracks in den Himmelsraum ein" so wird 
in der heiligen tlberlieferung gelehrt 

^ VgL IIL 8, 6, ^ Das Wort pfsfasami/auam verwendet Ap» sonst 

nicht; vgL 1. 24_. 1, Bern* L ^VgL L 6, 13. ^Auch dieser Aus- 
druck ist dem Ap. (wie Bhar. und Hir.) fremd; es ist der I. 20. 2 
erwahnte Stein gemeint ; das Richtige ware : vrsarava, ^ Diese 
beiden Ausdriicke werden sonst ebensowenig von den Taittiriyas 
verwendet. Baudh. erwahnt nur die beiden kuveas ohne nahere 
Andeutung. ^ VgL VII. 23. 11. b, Bern. 2. ^Vgl. I. 16. 3. a. 
®TA. VI. 1 (18). ^ Die Quelle dieser Sruti (auch bei Baudh.) ist 

unbekannt; der Anfang in SBr. XI. 5. 2. 8. 

22. Nachdem er die abgeschnittenen Stixeke Fleisch der Kuh, ohne 
die Briihe, iiber einem Feuerbrande gar gekocht hat, legt er das Herz 
der Kuh auf das Herz des Toten; die rechte Niere legt er auf seine 
rechte, die linke auf seine linke Hand mit der Formel : „Fur den Schecki- 
gen und den Grauen (lege ich) dich (hin)* ; auf seine Hande legt er den 
fiir Mitra und Varuna bestimmten Quark ^ (in zwei Teile geteilt) mit 
der Formel: „Fur Mitra und Varuna dich L 

^ Die beiden Hunde des Yama (vgl. u.a. das Jaim. br. in Aus- 
wahl, n°. 2, Bern. 1). Die Formel diirfte auf TS. V. 7. 19. 1 be- 
ruhen. ^ VgL XXXL 1. 22. 

23. Mit dem Netz der Kuh bedeckt er das Angesicht des Toten; 
mit dem Fett sein Haupt, mit dem Viertelverse: „Bedecke dich mit dem 
Fett und dem Speck** L 

1 TA. VL 1 (19*>). 

24. Darauf bedeckt er ihn mit der Haut der Kuh, deren haarige Seite 
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oben gekehrt wird und an welchcr Fiisse, Schwanz und Kopf^sich noch 
beflnden ^ mit dem Verse: ,»Ziehe dir durch die Kiihe einen Panzer 
gegen Agni an, bedecke dich mit dem Fett und dem Speck, damit der 
kiihne, gierige Agni, wenn er dich verbrennen will, nicht (zu) fest ^ dich 
umklammere"' 

'VgLXXXLZ 12. ^dadhtg. "TA. VI. 1 (19). 

25^ Dann verbrennt er ihn von vome durch das Ahavaniyafeuer 
(indem man namlich von dem Ahavaniya ab drei Reihen trocknes Gras 
zum Holzstosse hinlegt), wozu er den Vers hersagt: „Brenne ihn nicht 
an, o Agni, noch qualfe ihn mit deiner Glut. Zerstiickle nicht seine Haut 
und seine Gebeine. Wenn du ihn gar gemacht hast, Jatavedas, dann 
sende ihn zu den Vatern hin*' k 

^ TA. VI. 1 (20). 

26^ Von hinten durch den Garhapatya mit dem Verse: „Wenn du 
ihn gar machen wirst, o Jatavedas, so iibergib ihn den Vatern. Wenn er 
zu dieser Seelenfiihrung hinkommt, so soil er der Gotter Untertan sein'" k 
'TA. VI. 1 (21). 

27* Ohne Spruch von rechts durch den Daksinagni und von vorne 
durch das Sabhya^, das Avasathya- und das hausliche Feuer. 

28* Dann redet er, vor ihm stehend, ihn mit dem folgenden Verse 
an: „Zur Sonne soil dein Auge gehen, zum Winde deine Seele, zum 
Himmel geh und zur Erde wie es sich gehort; oder geh zum Wasser, 
wenn es dir dort gut ist; in den Krautern flnde festen Stand mit deinen 
Gebeinen*' k 

' TA. VI. 1 (22). 

29* Dabei erkenne er, dass, wenn der Rauch aufwarts geht, der 
Vcrstorbene den Himmelsraum, wenn der Rauch in den Luftraum eingeht 
(d. h. in die Quere geht) dass er den Luftraum erreicht; wenn der Rauch 
zur Erde geht, dass er auf der Erde verbleiben wird. 

30* Hinten (d.h. westlich von) dem Holzstoss bindet er mit einem 
diinnen Faden einen Ziegenbock an (den Holzstoss) an. 

31* Uber diesem, wenn er davon lauft, spricht er den Vers aus: 
„Der Bock ist dein Anteil; diesen verbrenne mit deiner Glut, diesen 
soil deine Hitze, dein Strahl versengen. Durch deine giinstigen Gestal- 
tungen, o Jatavedas, durch die fiihre diesen zu dem Raum der Frommen'' h 
^ TA. VI. 1 (23); nach Gop. spricht er auch VL 1 (24). 

32t Zu diesem Zeitpunkte schuttct er vermittelst der Schlachtbank 
eines grossen Topfes oder einer hdlzernen Schale die Opfersubstanz 
Ipik die gar gekochten Fleischstiicke) ins Feuer mit der FormeT. „Dem 
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Reich turn , bringcnden Agni, svaha!”’ und darauf vcmittelst des Sruva 
neun Schmalzspenden mit den Formeln deren erste lautet: „Die, welche 
dieses Weges Behiiter sind, diesen, svaha !” 

' TA. VI. 1 (9). 2 TA. VI. 2 (1). neun Formeln. 

33* Dann wirft er die bciden Gegenstande vermittelst welcher er die 
Spenden dargebracht hat, ins Feuer hinterher. 

34. Darauf setzt er sich, mit dem Angesichte nach Osten gerichtet, 
hinter dem Feuer nieder und sagt ohne Wiederhohlung (der Anfangs- 
und Schlussverse) * das neunversige, an Yama gerichtete Lied liber ihm 
(dem Toten) her, welches anfangt: „Agni, hervorleuchtend mit grossem 
Scheme” ^* 

^ VgL Altind. Totenbest. § 34. a, ^ TA. VI. 3 (1—9). 

35. Hinter der Statte wo die Verbrennung stattgefunden hat grabt er 
drei nach Norden gerichtete Gruben (d.h. er beginnt das Graben im 
Siiden und schliesst im Norden ab), streut Steine und Sand in dieselben 
und fiillt sie aus ungradzahligen Kriigen mit Wasser an. In diese Gruben 
tauchen die Verwandten ein, wahrend der Adhvaryu den Vers hersagt: 
„Fasset, ihr Freunde, die steine^und-reichtum-enthaltenden Gewasser an. 
Steht auf, setzt iiber. Wir wollen hier diejenigen, die unhold sind, 
zuriicklassen ; mochten wir hinausgehen zu schoner Habe” k 

1 TA. VI. 3 (10)* 

36. Hinter (d. h. westlich von) den Gruben schlagt man zwei PalaSa- 
oder Samizweige in den Boden ein; diese (d.h. deren Spitzen) bindet 
man mit einer Schnur von Darbhagras zusammen und zwischen diesen ' 
gehen sie hindurch 2, wahrend der Adhvaryu den Vers hersagt: „Die 
Seihe des Gottes Savitr, die tausendstrahlige, die im Luftraum ausge- 
spannt ist, durch welche er den Indra von der Krankheit reinigte, sodass 
er gesund wurde, damit reinige ich mich, sodass ich mein ganzesWesen 
behalte” 

' Zu lesen, auch bei Hir.: te antaram. ^ Merkwiirdige Parallelen 
bei Frazer, Golden Bough^ (1900), Vol. Ill, S. 399^ — 401. ^TA. 
VI* 3 (11). Es ist die Sonne gemeint, vgl. den Vers in C.H. 
(lagnistoma, S. 160, § 130 Bern* 5). Ich fasse artyai als Dativ mit 
ablativischer Funktion; anartam ist dann proleptisch verwendet. 

37. Derjenige, der zuletzt hindurchgeht, wirft die Zweige auseinander 
mit dem Verse: „Die Zweige, die aus dem gefallenen Reiche fortgehen, 
mit Tod befleckt, suchend den Fiirsten der Manner, ihr alle (ihr Zweige) 
sollt, durch des Schopfers Seihe gereinigt, ims mit Nachkommen, mit 

* Habe und Gesundheit vereinigen” k 

^ TA, VL 3 (12). Inhalt zum Teil dunkel 

38. Nachdem man mit dem Verse ; „ Wir sind jetzt aus der Finsternis * . * 
(u.s.w. wie III* 11* 2^)**. angelangt”^ die Sonne stehend angeredet hat, 
tauchen sie ohne zuriick zu blicken ins Wasser (d*h. in irgend einen 
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Teich Oder Strom) ein mit der Formel: »»Dhatr soil uns reinigen, Savitr 
soil uns reinigen durch Agni's Glut, durch der Sonne Glanz'' K 

^ TA. VL 3 (13, H). ^ Hier schliesst der zweite Patala des 
Apastamba ab. Das in Hir* (Pi, su. S, 40, Z. 8 fgg.) dann Folgende 
ist zum Teil in Apastamba's Dharmasutra (II. 15, — 9) anzutrefFen, 

und wohl _deshalb hier nicht erwahnt, Danach scheint die Redak^ 
tion des Ap, Pitrmedhasutra nach der des Dharmasutra zustande 
gekommen zu sein, 

XXXL 3. 

L Am folgenden Tage, oder am dritten, am fiinften oder am siebenten 
Tage liest man die Knochen zusammen, 

2^ Er besprengt die Gebeine vermittelst eines Udumbarazweiges mit 
Wasser dem er siisse Milch beigefiigt hat, ohne (den Zweig an dem 
noch nachgliihenden Feuer) zu versengen, mit den fiinf Versen: „Das 
Feuer, das wir dir gebohrt haben, um dich zu kochen wie einen Stier, 
das loschen wir mit siisser Milch und Wasser, — Welchen du ganzlich 
verbrannt hast, o Agni, den sae du wieder aus. Es soil hier die Kiyambu 
wachsen, die Pakadurva, die Vyalka^a, — Du Kiihle, die du in dem 
Kiihlen lebst, du Frische, die du in der Frische lebst, o Frosch, bring 
(ihn) ins Wasser und losche dieses Feuer gut, — Das Wasser, das auf 
trocknem Land, das Wasser, das im Sumpfe ist, das Wasser, das im 
Meere ist, das Wasser, das vom Regen kommt, (das alles) soli dir heiL 
sam sein, — Heilsam sei deinem Korper das stromende, heilsam das 
Wasser in den Brunnen, zum Heile regne dir der Tau, zum Heile falle 
dir der Reif L 

'TA, VI, 4 (1^5). 

3* Nachdem er aus eben diesem Feuer (des Holzstosses) gliihende 
Kohlen in sudlicher Richtung hinausgeschoben hat, bringt er (iiber diese 
Kohlen) mit dem Sruva drei Schmalzspenden dar, indem er je einen der 
folgenden Verse Jiersagt : „Entlass ihn wieder, Agni, zu den Vaternr} 
der in dir geopfert wurde mit Svadha, In langes Leben sich hiillend soil 
er zu dem (noch iibrigen) Rest (seines Lebens) kommen; mit seinem 
Korper soil er sich (wieder), o Jatavedas, vereinigen. Vereinige dich 
mit den Vatern, mit der Svadha, mit deinem durch Gaben und Opfer 
erworbenen Verdienst im hochsten Himmel; wo es dir auf der Erde 
gefallt. dort gehe hin, dorthin soli Gott Savitr dich bringen, ^ Was 
dir ein schwarzer Vogel verletzt hat, eine Ameise, eine Schlange oder 
ein Raubtier, das soil der alles fressende Agni wieder gutmachen und 
Soma der in den Brahmanen eingegangen ist'' L 
' TA. VI, 4 (6-8), 

4^ Nachdem sie aus ungradzahligen Wasserkriigen (das Feuer auf 
dem Holzstosse) tiichtig besprengt haben, lesen ungradzaWige Weiber 
Knochen zusammen. 
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5* AIs erste von diesen bindet sich eine (Frau), die nicht mehr ge^ 
baren kann, mit zwei Faden, einem blauen und einem rotcn, eine Frucht. 
der Eierpflanze an die linke Hand, stellt ihren linken Fuss auf einen 
Stein, und nimmt mit der linken Hand, ohne hinzublicken, die Knochen 
auf, entweder was von den Zahnen oder von dem Kopfe iibrig ist, mit 
dcm Verse: „Steh auf von bier und sammle deinen Kdrper, lass weder 
died noch Knochen hier zuriick. Wohin du auf der Erde willst dort 
gehe bin, dor thin soli Gott Savitr dich bringen'* k 
^ TA. VL 4 (9*^), 

6. Dies legt sie in ein Kleid oder in eine Urne. 

7. Die zweite ^ macht dasselbe, aber sie nimmt Knochen von den 
Schultern oder den Armen mit dem Versteile: „Hier hast du einen*' 

^ Die naturlich,_^wie die anderen Weiber von derselben Art wie 
die erste ist ^TA. VL 4 (9^). 

8. Die dritte nimmt sie von den Rippen oder Hiiften mit dem VerS'- 
teile: „Hier noch einen" k 

' TA. I c. 

9. Die vierte nimmt sie von den Schenkeln oder den Beinen mit dem 
Versteile: „Leg dich zusammen mit dem dritten Lichte" L 

1 TA. L c. 

10. Die fiinfte von den Fiissen mit dem Halbverse: „ AIs Zusammen- 
leger sei hold dem Korper, lieb den Gottern in dem hochsten Raume" k 

' TA. L c, 

11. In derselben Weise sammeln sie dann alle iibrige Knochen richtig 
ein, diese Handlung eine ungrade Anzahl Male verrichtend. 

12. Nachdem er die Asche zusammengefegt und zu einem Balle ge^- 
knetet hat und daraus eine Menschenfigur gebildet hat, steht er mit den 
(in einer Urne gesammelten) Knochen auf mit dem Verse: „Stehe auf, 
gehe tort, eile hin, mach dir ein Heim zurecht im hochsten Raume. Mit 
Yama und Yarn! vereinigt k ersteige du das hochste Firmament*' 

^ Das Femininum, weil in dieser Vershalfte (TS* IV, 2, 5, g) 
urspriinglich Nirrti angeredet wird, vgL oben XVL 15, 8, ^TA. 
VL 4 (10). 

13. Nachdem er die Ume in einen Samibaum oder an der Wurzel 
eines Palaj§abaumes hingestellt hat, wiederholen sich die oben ^ beschrie- 
benen Handlungen vom Graben der Gruben an bis zum Eintauchen. 

^ Also XXXL 2. 35-38. 

14. Nach einigen badet er sich (nachdem er sich den Korper) mit 
Lehm (bestrichen hat). 

15. Jetzt die Havisopfer-hinstreuung (der Knochen). 

Verh. Afd. Letterkujide (Nieuwe Reeks) Dl. XXVI. D 28 
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16. Fiir einen, dem er wiinscht, dass er die endlosen Raume erreichen 

c 

mogCt streut er auf einer Stelle ebenen Bodens, die er aufgewiihlt, mit 
Sand bestreut und (mit Matten) umfriedigt hat, wahrend er die Stimme 
anhalt und nicht hinblickt, die Knochen auf Darbhagrasern aus mit der 
Formel : „Mit dem Safte der unverganglichen Erde, mit dem Safte der 
Wasser, der Krauter sae ich dich, o Soundso, in den Himmelsraum"* 

17* ,,Er erreicht die endlosen Raume’\ so wird in der heiligen Uber- 
lieferung gelehrt. 


18* Wenn man vorhat, die wiederholte Verbrennung zu verrichten, so 
werfe man die Agnihotrakelle, das schwarze Antilopenfelk die Samya 
und die beiden Miihlsteine nicht hinterdrein (d.h. man lege sie nicht 
zum Leichnam, sondern behalte sie zuriick). 

19* Nachdem er aus eben diesem Feuer (des Holzstosses) gliihende 
Kohlen in siidlicher Richtung hinausgeschoben hat, diese drei Tage und 
Nachte in Flammen gehalten hat, dann in der Weise wie zurKremation 
geschieht eine Stelle ausgewahlt hat, Brennholz zum Feuer gelegt und 
das Feuer umstreut hat, hinter demselben Darbhagraser mit den Spitzen 
nach Siiden gekehrt, zusammengestrcut hat, stosst er auf diesen Grasern 
mittelst der Miihlsteine iiber dem schwarzen Antilopenfelle und iiber der 
Samya die Knochen ganzlich zu Pulver, fortwahrend Schmalz darauf 
giessend, Nachdem er (diese Masse) in dem Butterfasse zerlassen hat, 
giesst er sie mit der Agnihotrakelle (in das dem Holzstosse entnommene 
Feuer) aus mit dem Verse: „Aus diesem bist du geboren, dieser soil 
wieder aus dir geboren werden. Dem Agni vaiSvanara, dem Himmels- 
raume, svEhaV*^, Mit eben diesem Verse opfert er bis zum Ende (d*h. 
bis von der kompakten Masse nichts mehr iibrig ist). 

1 TA. VL 2 (3). 

20* Zu diesem Zeitpunkte werfe man die Agnihotrakelle, das schwarze 
Antilopenfell, die Samya und die Miihlsteine ins Feuer hinterdrein. 

21* Wenn man so verfahren hat, sei man nicht darauf bedacht i^^chher 
ein Grabdenkmal (smasana) zu errichten* 

22* (Statt dessen) streue er entweder schwarze Erde auf die Statte 
wo die (Wieder)verbrenntmg stattgefunden hat oder er umschichte sie 
rings mit Kieseln. 

23+ „Gluht auch die Sonne auf sie, weht auch der Wind dariiber, 
f^lt auch das Wasser auf sie, so wird er doch weder durch den Sonnen^ 
schein vernichtet, noch diurch des Windes oder des Wassers Vereinigung. 
So hat es Kausitaki gewusst : mit dem hat man so verfahren. In derselben 
Weise hat man es auch mit Ahina, dem Sohne des A^vattha, gemacht; 
von ihm stammen die jetzigen Ahinahayanas ab k Jeder neue Morgen 
leuchtet besser fiir den auf, immer tiichtigere Nachkommenschaft erlang t 
den man so beisetzt'' so wird in der heiligen Uberlieferung gelehrt 

i 



XXXL 3. 30. 


Die Totenbestattung 




^ Pje Obersetzung dieses Satzes ist nur ein Versuch* Ich gehe 
davon aus, dass die Oberlieferung des Baudhayana (Pi* su* I. 13» 
Schluss) besser als die der jiingeren Taittiriyakas ist* S* auch Bern. 
13 zu 100 des ,Jaimimya-brahmana in Auswahl/' 


24. Fruhmorgens am zehnten Tage (nach dem Tode und der Verbren- 
nung) legt er, opfermassig gekleidet, halbwegs zwischen dem Dorfe und 
der Verbrennungsstatte ein Feuer an, legt Brennholz hinzu, umstreut es, 
breitet hinter (d,h* westlich von) dem Feuer ein rotes Stierfell aus mit 
dem Nackenteile nach Osten und der haarigen Seite nach oben gekehrt, 
und lasst dieses Fell durch die Verwandten betreten, welche einen Kranz 
von Bambus tragen, indem er den Vers sagt : „Steigt auf, das langp 
Leben und das Alter preisend, reiht euch der Reihe nach an, cuch an 
einander anschliessend* Hier soli auch der Gutes zeugende, reiche Tvastr 
lange Lebensdauer schafFen, damit ihr lebet"' k 

1 TA* VI* 10 (1)* 

25. Dann ordnet er sie der Reihe nach (sodass immer die Alteren 
zuletzt kommen) mit dem Verse : „Wie die Tage hintereinander kommen, 
wie die Jahreszeiten kommen sich ordnend nach den Jahreszeiten, so 
soil Dhatr die Lebensdauer von diesen hier ordnen, damit der spatere 
den vorderen nicht verlasse'' (d*h* „der spater Geborene nicht vor dem 
Alteren sterbe'V* 

1 TA* VL 10 (2). 

26. Mit einer Juhu von Varanaholz, deren Miindung verkehrt ange-- 
bracht ist k giesst er zwei in vier Tempi geschopfte Schmalzspenden in 
das Feuer aus mit den Versen: „Kein Sterblicher, o Agni . . * (u.s*w* wie 
XIV* 29* 3) * * * die eigne Nachgeburt* — Hinweggliihend das Ubel von 
uns, o Agni, strahle uns Giiter zu, hinwegstrahlend das Ubel von uns* 
Dem Tode, svahaV*^; darauf zehn Spenden mit einem (gleichfalls ver-* 
kehrt gemachten) Sruva mit den Versen: „ Hinweggliihend das Ubel 
wn uns'' u*s*w* ^* 

^ Diese Vorschrift flndet ihre Erklarung in I* 15. 12* ^TA* VL 
10(3)* "TA* VI* 11 (1-10)* 

27. Nach jeder Spende giesst er die Neigen in eine hdlzerne Schale k 

' Behufs der Handlung von Sutra 34. 

28. Zu diesem Zeitpunkte wirft er die beiden Gegenstande, mit 
welchen er die Spenden dargebracht hatte, hinterdrein ins Feuer. 

29. Nordlich vom Feuer hat man einen roten Zugstier, mit dem 
Kopfe nach Osten gerichtet, hingestellt. 

30. Diesen fassen die Verwandten von hinten an mit dem Verse; 
„Den Zugstier fassen wir zusammen an, zum Heile. Wie Indra fiir die 
Gdtter, so sei du fiir uns ein hiniiberfiihrender Zugstier" k 

i TA. VI* 10 (4). 
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3h Dann begeben sie sich in dstlicher Richtung mit d^m Verse: 

■ ,»Die Lebendigen hier haben sich von den Toten getrennt. Giinstig dst 
heute unsere Anrufung der Gotter gewesen, Zu Tanz und Lachen sind 
wir vorwarts gegangen, unsere Lebensdauer langer reckend" k 

^ TA. VL 10 (5). 

32* Der Letzte verwischt stetig ihre Fussspuren mit einem Bambus- 
zweige und Avakapflanzen mit dem Verse: ^Da wir, des Todes Spur 
verwischend, unsre Lebensdauer langer reckend, hingingen, so sollt ihr, 
strotzend von Nachkommenschaft und Habe, rein und lauter und zum 
Gottesdienste fahig sein" k 
' TA. VL 10 (6). 

33* Dann legt der Adhvaryu sudlich fiir sie einen Stein als Schutz- 
wehr nieder mit dem Verse: „Diese Schutzwehr stelle ich fiir die Leben- 
digen: es soil kein anderer von uns zu diesem Zielc wancftln. Hundert 
voile Jahre sollen sie leben: durch einen Berg trennen wir den Tod 
von uns’' k 

'TA. VL 10 (7): vgL oben XIV* 22, 3, 

3i* In die hohl aneinander gehaltenen Hande der Frauen giesst er 
die Neigen der Spenden ^ aus mit dem Verse: „Diese Frauen sollen sich, 
als Nicht-wittwen und im Besitz eines tiichtigen Ehegemahls, mit der 
fliissigen Butter beschmieren, Tranenlos, krankheitslos, geschmuckt, sollen 
die Weiber voran das Lager besteigen” 

'VgL oben, Sutra 27. ^TA, VL 10 (8). 

35* Damit beschmieren sie (nl. die Verwandten) sich das Gesicht. 

36. Sie salben sich ' die Augen mit dem vom Gebirge Trikakud 
stammenden Kollyrium mit dem Verse: „ Das vom Trikakud stammende, 
auf dem Himavat gewachsene Kollyrium, mit dieser Wurzel des Nicht 
(von-'der'-Zeit-)-Sterbens zermalmen wir die Anfeindungen”^. 

' Zwar hat der Text aller Hss* den Singular, aber dieser iSt 
durch X. 7. 1 veranlasst, woher diese Stelle entnommen sein muss. 
2TA. VL 10 (9). 

37* Wenn er kein Trikakud'-Kollyrium zur Hand hat, sollen sie sich die 
Augen salben mit dem Kollyrium, welches sie grade zur Hand haben k 
' VgL X. 7. 2. 

38. Er stellt ein Biischel Krauter in die Erde ' mit dem Verse: „Wie 
du, o Kraut, aus der Erde hervor brichst, so sollen diese hier durch 
Ruhm, Ehre und priesterliches Ansehen vorbrechen” 

'Zur eigentlichen Bedeutung vgL Bern. 461 zu: „Altind. Toten- 
und. Best. Gebrauche”. ^TA. VL 10 (10). 

39^ Dann gehen sie heim, und nachdem der Adhvaryu im nordost- 
f ’Jichen Teile der Wohnung das Feuer angebracht, Brennholz hinzugelegt 
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und es umstreut hat. giesst er in dasselbe mit einer in normaler Weise ^ 
ve^fcrtigten Juhu von Varanaholz zwei Spenden von in vier Tempi (mit 
dem Sruva) hineingeschopftem Schmalz aus. die erste mit dem Verse i 
.,Zur Freude. zur Wonne bin ich heimgekehrt; hinweggliihend das Ubel 
von uns"^ die zweite mit dem Verse: ..Nicht fiirwahr stirbt vor seiner 
Zeit das Rind, das Ross, der Mensch, der Bock, wo dieser Gottesdienst 
verrichtet wird als Schutzwehr fiir das Leben. Hinweg gliihend das Ubel 
von uns'* 

^ VgL Bern, 1 zu Sutra 26, oben. VL 11 (11, 12). 

40^ Zu diesem Zeitpunkte wirft er die beiden Gegenstande, mit wek 
chen er geopfert hat, hinterdrein ins Feuer, 

41. Diesen Tag (schlachtet und) kocht man einen Ziegenbock und 

einen Gerstenbrei* 

« ' 

42. Mit der Formel : „Ziegenbock (aja) bist du, treibe weg (aja) von 
uns das ubel, die Anfeindungen” ^ essen sie von dem Bocke, mit der 
Formel: „Gerste {ya.va) bist du, scheuche {yavaya) von uns das Ubel, 
die Anfeindungen*' \ von dem Gerstenbrei. 

^ TA. VL 10 (11, 12). 

43. Zu diesem Zeitpunkte ^ diirfen sie (wieder) ihre Betten und Lehn- 
stiihle benutzen und sich vom Barbier das Haar und den Bart scheren 
lassen. 

^ D, h. nachdem dieser Ritus der Beschwichtigung, die Santi, 
vollzogen ist. 

44. Dies ist die erste Schmiickung L 

^ Nl. die in Sutra 34 und 43 behandelte. Wahrend der Tage vor 
der Santi sind also diese Handlungen verboten. 


45. Dieser selbe Ritus, mit Ausnahme der Schichtung der Opfer- 
gerate und der Ziegel L gilt auch fiir einen, der sich die sakralen Feuer 
nicht gegriindet-hat. 

^ Aus der Erwahnung der ^Ziegel scheint man folgem zu miissen, 
dass (wie in Baudh. und TA*) die Beschreibung der Lostaciti (von 
Ap. spater, in Patala 5, behandelt) urspriinglich auch bei den jun-- 
geren Taittiriyakas der Darstellung der Santi vorangegangen ist 

46. Einen der die sakralen Feuer nicht gegriindet hat, verbrennt 
man vermittelst des hauslichen Feuers, die Gattin (eines solchen) ver- 
mittelst eines aus dem Feuerbohrer erstandenen Feuers, die anderen ver-- 
mittelst eines aus trocknen Hiilsen entziindeten Feuers. 

47. Nach einigen wird die Beisetzung desjenigen, der nicht die sakralen 
Feuer gegriindet hatte tmd einer Frau h mit der Handlung mit der 
Ume^ abgeschlossen; desjenigen, der die Havisopfer verrichtet hatte, 
mit der Hinstreuung der Gebeine ^ ; desjenigen, der ein oder mehrere 
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Somaopfer dargebracht hatte, mit der wiederholten Verbrcnnting des- 
jenigen, der sich den Hochaltar mit Ziegeln geschichtet hatte, mit der 
Schichtung (des Grabdenkmals, des Sma^ana) 

^ Gopalayajvan erwahnt, dass einige diese Worte: „und einer 
Frau"' nicht anerkennen, vielleicht haben diese ^einige'’ Recht, vgL 
unten, Sutra 5L ^AIso mit der Handlung von XXXL 3* 13. ^ VgL 
I c. 15 fgg. ^.VgL 1. c. 18 fgg. ^ VgL 50CXL 5. 1 fgg. 

48, Der Quark ^ darf nur auftreten, wenn es sich um einen Verstor- 
benen handelt, der das Sannayya-opfer darzubringen pflegte^, 

^ VgL XXXL L 23, 2. 22. ^ Wahrscheinlich ist der Text (S. 44, 
Z, 14) so herzustellen : nasamnayatam amiksotsarjo, d. i. : amiksa; 
. atsargo u.s.w. 

49, Die Freilassung der „K6nigskuh'' gilt fiir einen, der nicht das 
Tieropfer zu verrichten pflegte und fiir eine Frau. 

50, Knaben, an denen noch nicht das Upanayana verrichtet war, und 
Madchen diirfen nicht nach dem oben dargestellten Ritus verbrannt 
werden, sondern er verbrenne sie bloss mit dem Spruch der fur die 
wiederholte Verbrennung gilt L 

'VgL XXXL 3. 19. 

5L Fiir eine Frau gilt der gewdhnliche Kremationsritus, wobei nach 
einigen alle Spriiche, in welchen der Mann angeredet wird, fortfallen 
ebenso wie das Scheren. 


XXXL 4, 

Der Brahmamedha. 

1, Jetzt werden wir den Brahmamedha ^ erklaren. 

^ Da die Sruti (TBr. III. 12, 15. 1) lautet: „Die Vierhotrformeln 
sind das Brahman'L erklart Gopalayajvan das Wort: „Das mit den 
Caturhotrformeln verbundene Kremationsopfer’L Wehn aber (vgL 
XXXL 1. 1) pitrmedha nach Analogic von asvamedha zu erklaren 
ist, so muss brahmamedha eigentlich bedeuten: „Das Opfer ein& 
Brahman”, d.h, eines Brahmanen par excellence, sodass vielleicht die 
eigentliche Bedeutung ware : „die feierliche Kremation eines Brahma^ 
vids, eines Philosophen”, -- Obschon der Text selber (der Sloka 
in Sutra 2 riihrt wohl aus spaterer Zeit her) dies nicht ausdriicklich 
zu verordnen scheint, ist die Praxis diese, dass die jedesmal erwShnte 
Hotrformel derjenigen des Pitrmedha angehangt wird. 

2, Dariiber zitiert man den folgenden Vers: „Die beste Art und 
Weise (ist die welch e) durch die Vereinigung der Hotrformeln und (die 
des) Pitrmedha (zustande kommt). Durch die Verbindung dieser beiden 
ist es das hochste aller Opfer”, 

3, Bei diesem Ritus findet die Opferspende ^ statt mit den Hotr- 
formeln ^ samt deren ,,Graha” genannten Teile. 

^ VgL XXXL 1. 15, 16. ^Also ,TA. III. 1^ — ^6: zehn-, vier^-, 
fiinf-, sechs^, sieben^ und sechshotrformeln. 
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4 . Das Aufheben und Weitertragen * geschieht mit dem Tragerlied^ 

* Vgl. XXXI . 1 . 30, 35, 36. III. H. 

5. Das Niederlegcn der Gattin ’ geschieht mit den Patnlformeln ^ 

■ Vgl. XXXI. 2 . 14. ^tA. III. 9 . 

6 . Das Wegnehmen (des Goldes aus der Hand) ’ geschieht mit den 
FormeIn zum Entgegennehmen der Daksinas^. 

‘Vgl. XXXI. 2 . 16. Aus der Verwendung des Wortes nimarga 
(so ist statt ntrmarga zu lesen) geht hervor, dass Baudhayana’s Dar- 
stdlung die zugrunde, liegende ist, vgl. Baudh. Pi. su. I. 5 ; 9 . 15: 
nimrjante gegenuber Ap. Hir. Bhar. I. 5 : 38. 4 : sammarsti. ^ TA 
III. 10. ■ ■■ 

7. Die Goldstiickchen ‘ legt er hin mit den „Herzformeln" 

‘Vgl. XXX. 2. 19. 2 tA. III. 11 . 

8 . Das Schichten der Opfergeratc ‘ flndct statt mit den Sambharya- 
formeln 

‘ Vgl. XXXL 2 . 21 . ^tA. III. 8 . 

9. Das Entziinden des Holzstosses ' geschieht mit den das Wort 
„Licht” enthaltenden Formeln 

‘Vgl. XXXI. 2. 25. 2TA. III. 19. 

10. Die feierliche Anredung ‘ geschieht mit den zwei Narayaija 
Kapiteln 

‘Vgl. XXXI. 2 . 28. ^Mit dem Purusaliede, TA. III. 12 , 13. 

11. Das Anumantrana ‘ mit den Formeln, welche anfangen ; „Der 
Brahmane ist der einzige Hotr”. 

‘Vgl. XXXI. 2. 31. 'TA. III. 7. 

12 . Die Spende der Opfersubstanz ‘ findet statt, mit dem Kapitel : 
cittam santanena '. 

‘Vgl. XXXI. 2 , 32. 'TA. III. 21 . 

13. Die (neun) Spenden mit dem Smva ‘ mit dem Kapitel : prayasaga 
svaha” 

‘ Vgl. XXXI. 2 . 32 ( 2 . Halfte). 'TA. III. 20 . 

14. Das Hersagen der Verse nach der Verbrennung ‘ findet statt mit 
dem Mrtyu-liedc 

‘ Vgl. XXXI. 2 . 34. ' TA. III. 15. 

15. Das Eintauchen in die Grube ‘ mit dem an Soma gerichteten Verse'. 

‘ Vgl. XXXI. 2 . 35. ' TA. III. 17. 

16. Das Anreden der Sonne ‘ mit dem an Surya gerichteten Abschnit*-*' 
‘Vgl. XXXI. 2 . 38. 'TA. III. 16. 

17. Das Eintauchen ‘ mit dem Abschnitte ; tyus fe '. 

‘Vgl. XXXI. 2 . 38. 'TA. III. 18. 
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18> Was weiter folgt ist dasselbc wie beim Pitrmedha, bis cum Ge- 
niessen des Gerstenbreis 

1 Also bis XXXL 3. 42. 

19* Diese (Abschnitte) nennt man ,,das hochste Brahman’* 

20* Man wende sie bei der Beisetzung nicht fxir den ersten Besten an : 

2L nicht fiir einen, der nicht sein Lehrer ist ^ ; 

^ Also nur fiir den Lehrer. 

22* nur bei der Beisetzung von ZweimaLgeborenen. 

23* Hiermit ist der Brahmamedha zu Ende gefiihrt. 

XXXL 5* 

Die Herrichtung des Grabdenkmals : losfacitu 

L Die Beisetzung (in einera Grabdenkmal, smasana \ auf der Stelle, 
wo die Gebeine eingesammelt worden waren) soil an einem ungerad- 
zahligen Tage nach dem Hinscheiden ^ geschehen, oder in einem unge- 
radzahligen Halbmonate oder Monate oder Jahre 

' Vgl. XXXL 3. 47 am Ende. ^ Uber die Bedeutung von disfa- 
gamana sind die Erklarer unter sich uneinig. Nach Gopalayajvan 
wird dadurch der Totestag (und Verbrennungstag) bezeichnet. Nach 
dem Komm. zu Bhar. ist der 10. Tag nach dem Tode gemeint. 
^ Also einen Halbmonat oder drei oder fiinf Halbmonate u.s^w. nach 
dem Tode oder nach dem 10. Tage. In dem Texte des Ap. fehlt 
ahoratra, 

2* Wenn der Todestag unbekannt ist h so steht die Wahl frei: die 
Handlung geschieht in diesem Falle an einem Neumondstage nach dem 
Vollmond in Magha, Caitra, VaiSakha oder Naidagha 

^Wenn einer z. B. auf der Reise in der Fremde verstorben war. 
^ In den beiden Sommermonaten Jyaistha oder Asadha» nach Gopl'- 
layajvan. Der Satz schliesst mit tasyam ab. 

3* Nachdem man (am Tage vorher) ^ eine ungerade oder eine gerade 
Anzahl Hauen {abhri) ergriiflFen hat, bricht man nordlich (von der StStte 
des Holzstosses) Erdschollen ab und tragt sie nach Siiden (wo ja das 
Smasana erdchtet werden soli) hiniiber zur Anfertigung der Erdauf- 
schiittung ^ oder der Ziegel. 

^ Vgl. XXXL 5. 11. ^ daksinatiharanti Ap. und eine Hs. des 

Bhar. ^ sthala scheint den Unterbau des Smasana zu bezeichnen, 
auf welchen die Ziegel gelegt werden. Ist va hier gleichbedeutend mit 
ca ? Der Haug'sche Prayoga des Hir. hat : istakartham paricchada^ 
nartham ca, Gopala bemerkt: sthalartha dahanasthalasya cay ana-' 
nugunamatraklptyarthah yatha vaksyati (XXXL 5. 69): smasanasya 
tnaita dvyangulam tryangulam ity adi, evatn sthalarfhapakse upa- 
yogah; tatrestaka lostantaram patigrahyam; istakarthapakse tu 
sthalSriham lostantaraparigrahah ; paksadvaye pi khananadesasya 
tpa madhye losta sthapyante; vgL Totenbest. Bern. 486. 
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4. VoAer hat er von der Statte des Grabdenkmals die Straucher 
cnCfernt wie Patha (Clypea hernandifolia), Prsniparni (Hemionitis cordifolia), 
Karnikara (Pterospermum acerifolium), Rajavrksa (..Konigsbaum" : Cathar- 
tocarpus fistula), Phanin Tilvaka (Symplocus racemosa), Vibhitaka 
(Terminalia bellerica), KarkaSara ^ Svadamstra (Astheracantha longifolia), 
Jhanda ^ und andere Milchsafthaltige Straucher ■*. 

^ So die Lebur ms. des Gopala, unsicher. 2 Oder sind ' dies zwei 
Pflanzennamen ? ^So lese ich die Teluguhs. von Lebur. Auch eine 
Kopie des Bhar. scheint jhanta _zu lesen, mit fh. Unsicher. ^ anut~ 
kheya fehit, wie es scheint, in Ap. 

5. Am Nachmittage misst er den Raum fur das Denkmal aus; nach 
jeder Seite je funf Prakramas h 

’ Der Prakrama steht nach Gop. zwei oder drei Fusslangen gleich 
(prakramo dvipadas tripado vety uktam sulbesu). In diesem Falleist 
das SmaSana quadratisch. 

6. Sechs im Osten, nach einigen L 

* Vgl. Totenbest. § 88. a. 

7. Beim Abmessen beim Umspannen ^ beim Hinlegen der ZiegeP 
gilt die folgende Bestimmung fiber die Himmelsrichtungen : 

' Vgl. oben, Sutra 5. ^ Vgl. unten, Sutra 9. ^ Vgl. Sutra 64. 69. 

8. jedesmal schreitet er von der Ostseite ab (d.h. er beginnt im 
Osten), geht dann von rechts nach links und schliesst im Sfiden ab '. 

^Also; Ost, Nord, West, Sfid („withershins”, „gegen die Sonne”). 

9. Nachdem er mit einem aus drei Strangen von Munja- oder Baiba- 
jagras nach links hin ' geflochtenen Stricke dreimal nach links hin die 
Statte umspannt hat, besprengt er die Statte tfichtig aus einer ungerad- 
zahligen Anzahl mit Wasser geffillter Krfige, sodass alle lebendigen 
Geschopfe sich entfernen und er ihn (d.h. den Toten, d.h. dessen Gebein) 
nicht fiber ein lebendiges Geschopf ausstreue ; er wfirde ja dann (das 
Gebein) fiber die Hauche der Lebendigen hinstreuen (und sie wfirden 
sterben mfissen). 

' Vgl. XXIV. 2. 17. 18. 

10. Die (zur Herrichtung des Denkmals) benotigten Gegenstande legt 
man zusammen in ein Khari genanntes Hohlmass oder auf einenTalpa’. 

’ Was talpa hier genau bedeutet ist unbekannt. 

11. Am folgenden Morgen bereitet er behufs dieser (Feier) * Speise 
(d.h. Reis) mit Bocks(fleisch) zu, und am Nachmittage erfolgt dann die 
Beisetzung. 

' Vgl. XXXI. 5. 30. 


12. Wenn man nun vorhat, die Befachelung zu untemchmen so 
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richtet man dort (d.h, zwischen dem Dorfe und der Statte der Beisetzung) 
eine Hiitte oder ein Bettgestell ^ auf. 

Mm Texte des Ap. fehlt punat, talpa: ,,das Bettgestell des 
Toten" ? 

13* In der ostlichen Halfte, in der Mitte oder in der westlichen 
Halfte davon . schlagt man einen nach drei Seiten auseinander gehenden 
Pfosten von Pala^aholz in den Boden ein (d.h, drei Pala^astocke, die 
oben zusammengebunden sind). 

14+ Vorne setzt sich ein aus dem Sudrastand Entsprossener ^ oder 
ein minderwertiger Brahmane bin, der zum Fiihren der Unterredung 
instruiert worden ist 

^ Ap. best sudrotpanno, ^ Ap.: samvadita upavisati dazu Gop,: 
samvaditas san: vaksyamanam karma sarnvadatmakam avabodhita 
ity arthah, 

15. Er sagt zu der Hauptgemahlin (des Verstorbenen) : ,,Erlaube die 
Beiwohnung mit mir'' b 

^ Gop* best: vasatim may a saha prccheti und erklart : prcchatir 
atvadaravthah, yatha narturn pvcchen na naksatram ity (A§v. ^rs. 
11. 1. 45) adau, Dass Gop. diesen Sinn in den Worten sucht, erhellt 
aus seiner spateren Bemerkung (zu Sutra 16): na ta tena sahavasah 
karyah, Ahnlich (also ganz anders als ich auf Grund der Lesart der 
anderen Texte meinte in ,»Totenbest.'' § 81) fasst auch der Komm. 
zu Bhar. die Stelle auf: tvaya saha sayanam mahyarn dehitu Es ist 
aber sebr unsicher, ob nicht die andere Lesart: vasatim mayasav 
icchati die bessere ist, besonders auch weil i^asa^rbedeutet : „Aufent- 
halt wahrend der Nacht''. 

16+ Die andere entgegnet: ,Jch gebe (die Erlaubnis) nicht''. 

17+ So macht er es zum zweiten Male (und die andere entgegnet 
dasselbe). 

18+ Beim dritten Male entgegnet sie: „Fur einen Tag (und eine 
Nacht) gebe ich (sie)" oder solange wie man die Zeremonie der Be- 
fachelung dauern lassen will h 

^ Dauert z. B. das Dhavana drei Tage (vgl. unten, Sutra . 28), so 
entgegnet sie: „Fur drei Tage gebe ich" u.s.w. 

19+ Auf diese Antwort stellt er (d.h. der Adhvaryu) die Gebeine (in 
der Urne) unterhalb des Pfostens ^ und auf die dreifache Gabelung eine 
hundertfach durchlocherte irdene SchiisseL 

^ VgL oben, Sutra 13. 

20+ Deren Miindung ist mit einem Felle und mit Ku^agrasern 
umwickelt h 

^ Das Fell wird wohl durch die Graser dariiber befestigt. 

In diese giesst er saure Milch, mit Molken vermischt, mit dem 
. , J[n YaiSvanara opfere ich dieses Havis, diese tausendfache 
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hundertstrbmige Quelle, In diesem strotzenden Gefasse soli dieser den 
Vater, den Grossvater, den Urgrossvater nahren'' K 
^ TA, VI. 6 (1). 

22. Ober dem ausfliessenden Strom spricht er die beiden Verse aus: 
,,Der Tropfen ist , . . (u.s.w. wie XII. 7. 11^)... aufsucht. — Diese See, 
die hundertstrdmige Quelle, die mitten in der Schdpfung sich ausbreitet, 
die dem Menschen Schmalz milchende Aditi, soil nicht von dir, o Agni, 
in dem hochsten Himmel geschadigt werden'' K 

' TA. VI. 6 (2, 3). 

23. Vier Vedaschiiler oder andere Brahmanensprosslinge, die ihre 
Haare an der rechten Seite des Hauptes hochgekniipft und sie an der 
linken Seite losgebunden ^ haben, gehen, wahrend sie sich auf den rechten 
Schenkel schlagen ^ und (mit der Faust) auf das Fell schlagen, mit dem 
Zipfel des Gewandes (den To ten) befachelnd, dreimal nach links herum 
(um die Urne), indem sie rufen : ,,Das Fell, ohe; das Fell, ohe; das 
Fell, ohe r' 

' visrasya. ^ Der Text (Hir. Pi. su. S. 47, Z. 6) ist zu lesen : 
daksinan urun aghnanas carmaghnantah. 

24. In derselben Weise machen es die Verwandten und die Weiber, 
mit den oberen Gewandzipfeln (fachelnd). 

25. Ohne Spruch findet darauf in der friiher beschriebenen Weise ^ 
das Herumgehen in entgegengesetzter Richtung statt. 

^ Vgl. XXXL 1. 32. ^ Gopala's Text lautet purvavaf pratipari^ 
kramanam, was wohl besser ist als das blosse parikramanam des Hir. 

26. Wahrenddessen ertonen gleichzeitig die Lauten, die Muschel, die 
Rohrpfeifen, die Floten und der Klang von Tanz und Gesang ^ 

^ Ap.: sampravadanti vTnasankhanalTtunava nrtta^. 

27. In dieser Weise ^ verfahrt man morgens, mittags und nachmit- 
tags und in derselben Weise dreimal in der Nacht. 

^ Also wie XXXI. 5. 23—26. ^Ap. hat: pratar madhyandine 
'parahne ca (statt iti), 

28. Oder aber ^ man verrichtet die Befachelung drei Nachte (und 
Tage) oder fiinf oder sieben oder neun oder elf, oder einen Halbmonat 
oder einen Monat lang. 

^ apiva statt aparapaksasya Ap. (so wie eine Hs. des Hir.). 

29. Einige verrichten sie ein Jahr lang. 

30. Und es soil nach Vermogen Speise ^ gegeben werdcn (solange 
die Befachelungsperiode dauert) und ebenso sollen Gaben (wie Kom, 
Geld) gespendet werden. 

^ Vgl. obcn, Sutra 11. 
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31* Nach einigen soil das Hergeben der Gaben am letzten J'age(der 
,Befachelungsperiode) stattfinden. 

32* Uber diesem selben Feuer ^ kocht er fiinf Carus ^ ohne die ge-. 
wohnlichen Spriiche dabei zu verwenden. 

^ Uber dem Savagni, dem Feuer des Holzstosses, das er in den 
Feuerbohrer aufgenommen und nach Hause mitgenommen hat. ^ Zum 
Zweck dieser Carus vgL unten, Sutra 65. 

33* Diese Carus werden jeder mit einer der folgenden Substanzen 
zubereitet : mit Schmalz, mit gekochter Milch, mit siisser frischer Milch, 
mit saurer Milch, mit Honig. 

•34* liber jeden Caru wird ein Kuchen ^ gelegt. 

^ Vgl. unten Sutra 65. 

35* In der zweiten Halfte der Nacht begiebt man sich auf den Weg 
(aus dem Dorfe in der Richtung der fiir das Denkmal bestimmten Statte) : 
das Feuer ^ voran, dann der Wasserkrug dann die Ochsen dann die 
Gebeine (in der Urne), dann die anderen benotigten Gegenstande und 
was weiter gebraucht wird ; was zuriickgelassen worden ist, bringe man 
nicht nachtraglich hinzu 

^ liber welchem die Carus gekocht sind, Komm* zu Bhar. ^ Vgl. 
unten, Sutra 49. ^ Ap. (und eine Hs. des Bhar.) anadvahah, Damit 
sind dann die Ochsen zum Pfliigen gemeint, vgl, unten, Sutra 39. 
^Vgl, XXXI. 1. 25. 

36* Halbwegs zwischen dem Dorfe und der Statte fiir das Denkmal 
(macht er und alle anderen mit ihm Halt und) sitzt, dieses Feuer in 
Flammen setzend. (Noch ehe es Licht wird, gehen sie weiter). 

37* Wenn die Nacht sich erhellt, reinigt er vermittelst eines f^risch'- 
griinen Palana- oder Samizweiges die Statte des Grabdenkmals mit dem 
Verse : „Gehet fort , . . (u*. s. w, wie XXXI. 1. 40) ... erteilen'' k 
^ TA. VI. 6 (4). 

38* Nachdem er den Zweig in siidlicher Richtung fortgeworfen hat, den 
Boden aufgewiihlt und besprengt hat, spannt er mit dem Verse : „Savitr 
hat diese Gebeine in den Schoss der Mutter Erde gelegt. Fiir diese ^ 
sollen die nicht zu totenden (Kiihe) angespannt werden'" ^ den mit sechs, 
oder zwolf, oder vienmdzwanzig Ochsen bespannten Plug an. 

^ Instr. statt Dativ wie TA. VI. 6 (9), Sutra 47. ^ TA. VI. 6 (5). 

39* Es gibt soviele Hundertel Ziegeln als der Pflug mit Ochsen 
bespannt ist. 

40 * „Sie sind ungebrannt", so wird gelehrt. 

4L In Grosse des vierundzwanzigsten Teiles dieser (fiir das Denkmal 
^bestimmten Statte) verfertigt er die Ziegel und die Viertelziegel k 

* Gppalayajvan's Berechnung der Anzahl stimmt mit der „Toten- 
§ 77 (S. 132) gegebenen iiberein* Der Raum (ksetra). 
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welcher ein Viereck, funf Prakramas im Geviert (XXXL 5 , 5 ) gross 
ist* wird der Lange und Breite nach durch 24 geteilt. Da 5 Prakramas. 
— lO^Padas = 150 Angulas sind, misst jede dieser (24 X 24 = 576) 
Istakas — =zi: 6^/4 Angulas ins Geviert* Von den 576 Istakas werden 
8 geviertek, sodass es 568 ganze und 32 Viertelistakas gibt, zusammen 
600, vgL Sutra 39. Gopala gibt dann auch die verwickelte Rechnung 
fiir den Fall XXXL 5. 6 , dass im Osten das Smasana sechs Prakramas 
misst ; dan kommen die Vakra-istakas hinzu. 

42. Alles was aus Holz besteht (wie z. B. der Pflug) ist von Varanaholz. 

43. Alles was aus Stricken besteht ist von Munjagrass. 

44. Ausser wenn ausdriicklich eine andere Vorschrift gegeben wird L 

^ Z. B* in Bezug auf den Zweig von Sutra 37* 

45. Dann zieht er mit den zwei Versen : „Gedeihlich sollen die Zug- 
tiere, gedeihlich sollen die Manner, gedeihlich soli der Pflug die Furchen 
Ziehen. Gedeihlich sollen die Riemen befestigt werden, gedeihlich schwinge 
die Gerte. Suna und Sira ! gebet uns Gedeihen, — Suna und Sira (habt 
Gefallen) an dieser Rede. Das Nass, das ihr im Himmel bereitet habt, 
damit benetzet die Erde’' ^ sechs nach links hin gewendete Furchen hinter 
einander (d. h. ohne den Pflug abzusetzen) 

^ TA. VL 6 ( 6 , 7), ^ paracTh bedeutet : „von sich abgewendet'’, 
sodass man nicht zuriickkehrt ; es soil hier nach Gopala andeuten, dass 
erst hinter einander die Furchen gezogen werden und dann die 
zwei Verse iiber alien ausgesprochen werden, Nach Gopala fangt 
man im Norden an, und, wenn die Ochsen im Siiden angelangt 
sind, miissen sie nach links umgewendet werden ; darauf wird von 
S. nach N. gepfliigt, u, s. w. Andere fassen die Vorschrift anders 
auf, s. Totenbest. § 92. 

46. Dann hebt er den Pflug auf und blickt auf die Furchen mit dem 
Verse : „0 Furche, wir begriissen dich. Sei, holde, wohlgeneigt, damit 
du uns hold seiest, damit du uns gute Frucht bringesL' L 

^ TA. VL 6 (8). 

47. Mit dem Verse : „Savitr hat diese Gebeine in den Schoss der 
^Mutter Erde hingelegt ; diesen ^ sei, o Aditi (d. h. p Erde) hold'* ^ stellt 
er die Urne mit den Knochen auf die Mitte der gepfliigten Statte 

^ VgL Bern. 1 zu Sutra 38. ^ TA. VI. 6 (9). ^Gopala liest 
also zwischen die Furchen. 

48. Nachdem er die Pflugochsen mit dem Verse : „Werdet abgespannt, 
ihr zu den Gdttern strebende Kiihe ; wir sind durch diese Finsternis 
hindurch gekommen ; wir haben das Licht erreicht, wir sind zum Himmel 
gegangen" ^ an dem siidlichen Schulterteile (d. h. an der siidostlichen 
Ecke der zum Grabmal bestimmten Statte) abgespannt hat, entlasst er sie ^ 
in siidlicher Richtung und* schenkt sie (spater) dem Adhvaryu 

^ TA. VL 6 ( 10 ). ^Ap. (mit einigen Hss. des Hir.) : fan c/ak^meno^. 

3 Vgl. Ap. XVL 19. 8. 

49. Aus dem Wasserkrug besprengt er vermittelst eines Udumbara- 
zweiges die Statte mit dem Verse : ,,Es wehen die Winde, es fallen die 
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Blitze, es schiessen die Krauter in die Hdhe, es strotzt (d* h. es regnet) 
.der Himmel ! Erquickung kommt iiber die ganze Welt, wenn Parjanya 
mit seinem Samen die Erde begliickt'* k 

'TA. VL 6 (11). 

50. Nachdem er in einer grossen Schiissel die verschiedenen Krauter ^ 
vermischt hat, sat er sie (auf dem gepfliigten Teile) mit dem Verse: „Wie 
fiir Yama die fiinf Menschen den Palast besaten, so besae ich den Palast, 
damit wir zahlreich in dem Raume der Lebendigen sein mdgen'* 

WgL Ap. XVI. 19. 13, 14. 2 tA. VI. 6 (12). 

51. Nachdem er mit der Formel : „Schichtend seid ihr, umschichtend, 
emporschichtend ; befestigt euch. Eure Gottheit sind die Vater, Praja- 
pati soli euch aufstellen ; durch diese Gottheit sitze fest in der Weise 
der Angirasen'' ^ die Statte mit einer unbegrenzten Anzahl von Kiesel- 
steinen umschlossen hat, schiebt er Sand iiber die Statte mit dem Verse: 
,,Schwill an... (u. s. w. wie XII. 25. 24) ... der Starke'"^. 

'TA. VI. 6 (13). ^TA. VI. 6 (14), s. TS. IV. 2. 7.m. 

52. Mit der (darauf in der Samhita unmittelbar) folgenden Tristubh ^ 
fiir einen Ksatriya, mit einer Jagati fiir einen Vai^ya 

iTA. VI. 6 (15), s. TS. 1. c. n. Wgl. Ap. XVI. 20. 14. 

53. Die (vier) ,,TrennungsscholIcn ' ^ legt er in jeder Himmclsrichtung 
(O. N. W.' S.), ohne auf sie hinzublicken, auf, jede mit einem der folgenden 
Verse : „Ich hebe dir, von dir weg, die Erde weg, moge ich, diese Scholle 
hinlegend, nicht zu Schaden kommen. Diese Saule sollen dir die Vater 
stiitzen, Yama soil dir die Statte bereiten. — Tritt naher zu dieser Mutter 
Erde, zur weitumfassenden, holden Erde. Wollenweich ist diese Jungfrau 
fiir den, der Opferlohn spendet. Die soli dich in Nirrti's Schoss behiiten. — 
Tu dich auf, o Erde, beenge (ihn) nicht, sei diesem gut zuganglich, gut 
betretbar. Bedecke ihn, o Erde, wie die Mutter ihren Sohn mit dem Kleide. 
— Die sich auftuende Erde soli ja feststehen, es sollen tausend Saulen 
sie ja stiitzen. Die sollen fiir alle Zeit eine Siisses traufelnde Wohnung^ 
fiir ihn und Schirm sein'' 

Wgl. Ap. XVI. 20. 5. 2TA. VI. 7 (1-4). 

54. Er bestreut die Statte nach links herum dreimal mit geschroteter 
Gerste, der er Sesam beigemischt hat, mit dem Verse: „Die bunten, die 
falben, die weissen Korner sollen (ihm) Milchkiihe sein ; die mit den 
Sesamkornern als ihren Kalbern versehenen, ihm Labung milchend, sollen 
fiir alle Zeit ihm nahe sein" h 

1 TA. VI. 7 (5). 

55. In einer Schiissel, die zur Halfte mit der Milch einer Kuh gefiillt 
ist, die ein fremdes Kalb saugt (weil ihr eigen es gestorben ist), wird, 
nachdem er Gerstenmehl hinzugeschiittet hat, eine Riihrspeise bereitet, 
indem er den Inhalt dreimal nach links herum verriihrt. Die Riihrspeise, 
Yhe in eine ungebrannte Schale ausgeschiittet wird, stellt er siidlich (von 
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der Stelle, wo sich die Urne befindet) bin mitdem Verse: ..DieseLabung 
wird dir in deiner Wohnung, in des Yama Sitz, hingestellt. Sie soli dir 
unerschopflich sein, o Soundso” 

' Der Text des Ap. stimmt mit dem von mir fiir Hir. (S. 49, Z. 3) 
hergestellten iiberein, nur dass statt manthas gelesen wird saktun 
opya. Da abcr der Komm. das Wort manthah erwahnt, ist der Text 
der beiden Quellen wohl ganz gleichlautend. Zu vergl. ist Ap. VIII. 
14. 14—15 {salakastham in Sutra 15 bedeutet nach unserer Stelle 
also vielleicht : „auf dem Splitter stchend"). Zu der Kuh, die ein fremdes 
Kalb ernahrt vgl. Anm. 3 zu VIII. 14. 14. a. ^ ya. VI. 7 (6). 

56, Sudlich (hiervon) ’ streut er Gras aus, an welchem die Wurzeln 
sich nocb beflnden, mit dem Verse: „Hicr wollen wir den Vatern Gras 
bringen : mogen wir, am Leben bleibend, cs spater den Gottern bringen. 
Setze du dich auf dasselbe nicdcr, o Soundso, sci zum Opfer tauglich, 
dich mit Yama und YamI zusammenflndend” 

' Gopala erklart daksina als daksiriagram und es soil das Gras 
nach ihm in die Mitte der Area gestreut werden. ^ TA. VI. 7 (7). 

57, Er legt (vier) Umlegeholzer von Palasa herum (um die Stelle, wo 
die Urne steht), an der Ost- und Wcstseite mit dem Verse: „ Die beiden 
Holzer sollen dich nicht beengen, nicht du, o Mutter Erde. Du sollst ja 
dort zu den Vatern hingehen. Sei gliicklich in des Yama Reich” ^ an der 
Slid- und Nordseite mit dem (in der Samhita) unmittelbar darauf folgenden 
Verse: „Nicht sollen dich die beiden Holzer beengen, nicht die grosse 
Mutter Erde : du sollst ja zu Vivasvat’s Sohn gehen : in Yama’s Reiche 
prange du" 

‘ TA. VI. 7 (8) : 1. edhasva mit Ath. S. ^ XA. VI. 7 (9). 

58, Auf die Mitte* legt er einen Rohrhalm mit dem Verse: „Ersteige 
dieses Rohr als Boot : geh durch dieses Rohr deine Pfade. Mit diesem 
Rohr setze iiber, komm vorwarts, steige (am jenseitigen Ufer) aus” ^ 

*Auf das Gras von Sutra 56, nach Gopala. ^ YI. 7 (10). 

59, Nachdem er die Knochen mit alter Butter tuchtig benetzt hat, 
schuttet er, an der Nordseite (mit dem Angesicht nach Siiden gekehrt) 
sitzend, ohne hinzublicken, sie (aus der Urne) auf das Gras aus mit dem 
Verse : „Savitr hat dieses Gebein in den Schoss der Mutter Erde hingelegt. 
Sei diesem hold, o Erde” *. 

*TA. VI. 7 (11). 

60, Nachdem er die Knochen nach den unterscheidenden Zeichen ‘ 
zusammen hingelegt hat, richtet er stehend die SechshotrformeF an sie; 
„Zur Sonne soil dein Auge gehen, zum Winde deine Seele; geh zum 
Himmel, geh zur Erde dem Gesetze nach, oder geh ins Wasser, wenn 
es dir dort genehm ist ; in den Krautern nimm festen Stand mit deinen 

Knochen” 

' Das heisst : der Schadel wird sudlich, die Fussknochen werden 
nordlich hingelegt, und dazwischen alles andere. ^ Ursprunglich mag 
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der Text fauch bei Baudh.) saddhotra gelautet haben; TA, setzt 
(aus dem urspr* Sutra?) den Nom, vor die Form eL ^ TA**VL 7 (12) ; 
die gewdhnliche Sechshotrformel (TA. IIL 4) lautet ein wenig anders. 

6L Nachdem er die Urne mit einem verbrauchten Gewande abgewischt 
hat, wirft er sie dicht iiber den Kopf (des Toten) nach Siiden hin (so 
dass sie zerbricht), indem er den Vers aufsagt : „Nimm, o Tod, einen 
andern Weg der dir zukommt, geschieden von dem Weg der Gqtter. 
Ich rede zu dir, der du Augen hast um zu sehen und Ohren um zu h5ren : 
schade nicht unseren Nachkommen noch unseren Mannern'' k 
1 TA, VL 7 (13). 

62+ Die Scherben der Urne zerbricht er in so kleine Stiicke dass kein 
Wasser sich darin sammeln kann. 

63^ Mit dem verbrauchten Kleide iiberdeckt er die Knochen, und 
besprengt sie aus einem Wasserkruge vermittelst eines Udumbarazweiges 
mit dem Verse : „Gunstig sei dir der Wind, giinstig die Hitze dir und 
giinstig sollen dir auch die Krauter sein. Es sollen sich mir die Himmels- 
gegenden giinstig ordnen'' k 
^TA. VI, 7 (14). 

64^ Dann legt er die (ersten sechs) ^ Ziegel (oder die Erdschollen), 
ohne auf sie Jiinzublicken, (um und auf die Knochen?), den Himmels- 
richtungen und den Sprilchen nach, deren erster anfangt: „In den Raum 
der Erde setze ich dich'k in die Mitte den fiinften, siidlich von diesem 
den sechsten 

Wgl. Bern, 570 zu : „Altind. Totenbest'k ^ Den 1. Ziegel im 
O. mit der Formel : ,,In den Raum der Erde setze ich dich ; du bist 
der Schutz fiir Soundso (hier wird der Name des Verstorbenen 
genannt) ; die Vater sind deine Gottheit; Prajapati soil dich hinsetzen ; 
durch diese Gottheit sitze fest in der Weise der Angirasen^k Den 2. 
Ziegel im N, mit demselben Sp ruche, aber : „In den Raum des 
Luftraums'k Den 3. Ziegel im W., anfangend : „In den Raum des 
Himmels'k Den 4. Ziegel im S., anfangend : „In den Raum der 
Himmelsgegenden'k Den 5. Ziegel in der Mitte, anfangend : „In den 
Raum des Firmamentes'k Den 6. Ziegel siidlich davon, anfangencT: 
„In die Statte des Falben’' (d. h. „der Sonne'"), TA. VI. 7 (15—20). 

65* In derselben Weise macht er es mit den Cams k mit den Spriichen, 
deren erster anfangt: „ Der mit dem Kuchen, mit dem Schmalze versehene 
Cam"' k 

^ Vgl. XXXI. 5. 32—34. ^ Der Spruch fiir den im O. hinzulegenden 
Cam lautet: „Der mit dem Kuchen, mit dem Schmalze versehene 
Cam soil hier Platz nehmen, stiitzend die Erde und den Himmel 
oben. Ehret die Schossbereiter, die Wegbereiter, ihr die ihr hier 
unter den Gbttera am Schmalze beteiligt seid. Diese Nahrung 
wird in deiner Wohnung, in Yama s Sitz hingestellt, o Soundso, die 
z e h nstromige ; die behiite, die beschirme, die iibergebe ich dir ; in 
dieser sollen sie dich nicht zu kurz kommen lassen. Die Vacer sind 
Gottheit ; Prajapati soil dich hinsetzen ; durch diese Gottheit sitze 
4^ Angirasen'k Die folgenden Carus werden an 
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die Nord". West-, Siidseite und in die Mitte gestellt mit demselben 
Spruche, in welchem nur das Wort „Schmalz’' ersetzt wird dutch: 
„gekochte Milch", „siisse Milch", „saure Milch", „Honig", und das 
Zahlwort „zehn dutch : „hundert", „tausend", „zehntausend", 
„hunderttausend". TA. VL 8 (1—5). 

66 . Er bestreut sie dreimal nach links herum mit geschroteten Gersten- 
kornern, denen hier aber kein Sesam beigemischt wird^ mit dem Verse: 
„Die Gerstenkorner, die ich hier dir ausstreue, die mache ich dir zur 
Nahrung, zum Nektar. Die soil dir dort Yama, der mit den Vatern ver- 
einigt ist, zu Milchkiihen, zu Wunschkiihen machen" 

^ Vgl. oben, Sutra 54. ^ TA. VL 9 (1). 

67+ Dann legt er Biischel von Krautern nach jeder Richtung hin, ohne 
auf dieselben hinzublicken, je eins mit einem der Spriiche, deren erster 
anfangt : „Dich kennen, o Arjuna". Die Art der Biischel geht aus dem 
Stichworte der Spriiche hervor L 

^ Der Text lautet nach Ap. (und sollte auch in Hir. so lauten) : 
tvam arjuneti pratimantram ; mantralingair dravyaniyamo. Die Spriiche 
(TA. VI. 9* 2— 5) lauten: „Dich kennen, o Arjuna, die ,Brahmanen 
als die Milch der Krauter. Von diesen Krautern lege ich dich hin 
um die Cams zu bedecken". — „Hole das D u r v abiischel herbei, 
das mir am meisten willkommne ; in dieser, der Menschen Himmels- 
gegend (d. h. im Norden) soil es kr^tig aufwachsen". — „Hole das 
S a c c h a r u mbiischel herbei, zur Vertreibung der linholde, damit die 
Bosgesinnten, die von dieser Gegend (d. h. vom Westen) aus besiegt 
sind, nicht wieder zur Macht kommen." — „Hole das D ar b habiischel 
herbei, das Kraut, welches den Vatern lieb ist; es soil dessen Wurzel 
aufleben, dessen Halm und dessen Frucht". 

68 . Mit dem Verse: „Fulle den Raum" ^ legt er die „Raumfuller" hin 
und streut losen Schutt dariiber mit dem (in der Samhita) unmittelbar 
darauf folgenden Verse 

1 TA. VI. 9 (6), vgl. oben, XVI. 14. 9. ^ TA. VI. 9 (7), vgl. oben, 
XVI. 1. c. — Nach Gopalayajvan werden alle iibrigen Ziegel mit 
dem Verse: lokam prna hingelegt. Im Agnicayana werden am Ende 
jeder Schicht (vgl. z. B. XVI. 13. 7) die Lokampmas oder „Raum- 
fuller" hingelegt und dann wird_ Schutt dariiber gestreut. Bei der 
Herrichtung eines Smasana nach Ap. hat man sich wahrscheinlich 
die Sache so zu denken, dass erst das Gebein und alles was dazu 
gehort in eine Vertiefung in dem Boden gelegt wird, und dariiber 
das eigentliche SmaSana aus Ziegeln oder Erdklossen aufgebaut wird. 
Gopala bemerkt zum nachstfolgenden Sutra: tatra . . . urdhvapramanam 
sthalasya, tasyoparistad istakas cetavyah (und zwar, nach dem Prayoga 
Haug, 594 ; 6 waren schon friiher aufgelegt), und dies diirfte richtig 
seih; wie sind sonst die verschiedenen Hohenmasse zu erklaren? 
vgl. die Bern, zu Sutra 72. 

69+ Die Masse ^ des Grabdenkmals (des Sma;§ana) sind : zwei Finger, 
drei Finger vier Finger, eine Spanne eine Vitasti bis zum Knie 
reichend, bis zum Schenkel reichend, oder bis zur Hiifte reichend. 

^ D. h. die Hdhenmasse ; die Langen- und Breitenmasse sind schon 

Verb. Afd. Letterkunde (Nieuwe Reeks) Dl. XXXI. D 29 
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XXXL 5, S'— 6 bchandelt* ^ dvyangulam fehlt im Textp des Ap., 
gch5rt aber dazu, da im Komm. von acht Massen die Rede ist. 

^ Zwolf Fingerbreitcn, ^ D. h, die Lange des Handgelenks bis zur 
Fingerspitze ; nach Gopala der 20. Teil eines aufrecht stehenden 
Mannes. 

70* Dies ist das hochste Mass eines Sma^ana : iiber das hochste Mass 
soli er nicht hinausgehen k 

^ Gopala, dessen Text lautet : natyapnuyat (statt nadhyapnuyat), 
deutet dies : sphigdaghnad adhikotsedhah sthalasya na karyah. 

71* Wie gross das Mass vorn auch sei, hinten muss es um eins 
kleiner sein K 

^ Ist es im O. bei zur Hiifte reichend, dann im W* bis zum Schen- 
kel ; im O. bis zum Schenkel, dann im W. zum Knie u. s. w. Die 
Ostseite ist also immer etwas h5her als die Westseite. 

72. Oder aber ^ nach cinigen : es sei vorn (nur) zwei Finger hoch, 
hinten mit der Erde gleich. 

^ Hierzu bemerkt Gopala : ata evavagamyate : cityadharasya stha^ 
lasyaivaite matrah, na tu citisahitasthalasyetu und auch hieraus geht 
hervor, dass diese Masse bloss fiir die Hohe desjenigen Teiles des 
Sma^ana gelten, wclcher als Unterlage fiir die Schichtung dient, 
nicht fiir die Erhohung mit der Schichtung. 

73^ Er besprengt (das jetzt fertig gestellte SmaSana) vermittelst eines 
Udumbarazweiges mit Wasser aus einem Wasserkrug mit dem Verse: 
„Gunstig sei dir der Wind, giinstig die Hitze dir und giinstig seien die 
Krauter dir; es sollen sich dir alle Himmelsgegenden giinstig ordnen"' k 

^ TA. VI. 9 (8), vgl. den Spruch von Sutra 63. 

74* Er fliistert den Ersteigungs- und den Herabsteigungsspruch k 

^ Nach Gopala soli als aro/zanaspruch TS. V. 5. 9. g {van ma 
asan) gefliistert werden. ehe er die Citi anbringt, und der at^aro/za^a^ 
spruch unmittelbar nachdem er den Schutt ausgebreitet hat, vgl. Ap. 
XVI. 21. 14. 

75* Er spricht iiber dem Smasana, vor demselben stehend, den Vers 
aus : „Hier soli uns kein .anderes Unheil als dieses begegnen. So haben 
dies die ASvins und Mitra und Varu^a gemacht'' L 
1 TA. VL 9 (9). 

76> An der Ostseite des SmaSana legt er einen Zweig von Varana 
(Crataeva) hin mit dem Verse : „Der Varava soil dieses (libel) abwehren 
(varayat), der Gott, der Herr der Baume; vor Krankheit, Vernichtung 
imd Anfeindung (beschiitze uns) der Herr der Baume*' k 
1 TA. VI. 9 (10). 

77* An der Nordseite legt er einen Trennungserdkioss mit der For'- 
, mel; ,*Trennung bist du, trenne von uns die bpsen Anfeindungen" L 

'TA. VL 9 (11). 
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. r.. ' ^ Samizweig mit der Formel : „Sami, beschwichtige 

(smaya) fur uns die bosen Anfeindungen” ‘ 

‘ TA. VI. 9 (12). 

79. S'iidlich Gerste mit der Formel : ..Gerste (yava) bist du, scheuche 
(yavaya) von uns die bosen Anfeindungen” \ 

1 TA. VI. 9 (13). 

(d. h. den Verstorbenen), (vor dem SmaSana) stehend 
an mit er ormel : „Zur Erde geh, zum Luftraum geh, zum Himmel 
geh, zu den Himmelsgegenden geh, zum Himmelsraum geh, zum Him- 
melsraum geh, zu den Himmelsgegenden geh, zum Himmel geh, zum 
Luftraum geh, zur Erde geh, oder zum Wasser geh, wenn es dort dir 
genehm ist^; flnde unter den Krautern mit deinen Knochen festen Stand” h 
' TA. VI. 9 (14). 

81. Darauf wiederholen sich die Handlungen vom Graben der Grube 
an bis zum Eintauchen im Wasser K 

' Vgl. XXXI. 2. 35-38. 

82. Nach einigen badet er sich, (nachdem er sich den Korper) mit 
Lehm (beschmiert hat). 


D 29* 
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Konigskuh (Rajagavi) XXXI. 1. 

24; 2. 3 fgg. 

Kratukarana XII. 6. 5—6. 


Kreuzweg VIII. 17. 12. 
Kumbakarira X, 9. 5--7. 

Lachcln X. 13. 4, 5. 

Laja XII. 4. 10; XX. 10. 6. 

Laute XXL 17. 8; 18. 8; Tamil- 
laute XXL 17. 16; 19. 3. 

Lautenschlager XX. 6. 5, 10, 14; 

7. 5 : XXL 18. 4. 

Lostaciti XXXL 5. 

Madhyadhidevana, Bezeichnung 
des Sabhyafeuers V. 17. 1 (Bern. 
3); V. 20. 2. 

Mahavedi XL 4. 11 fgg. 
Mahavrata XXL 17—20. 

Mahimanschoppen XX. 13. 2 ; 
19. 6. a; XX. 20. 3. 

Marjaliya XL 14. 6. 

Melkung 1. 12. 10 fgg. ; VI. 3. 
10 fgg. 

Menschenopfer XX. 24 ; XXII. 

21. 15. 

Messergange (Asipatha) XX. 18. 
7. b. 

Mittagsdienst XIII. 1—8. 

Molke VIII. 2. 1, 6: 3. 6, 
Monat, dreizehnter — VIII. 4. 
12, 13a; VIII. 22. 16; XXL 
1. 13 (Bern.) ; Bern. 2 zu VIII. 

22 . 10 , 11 . 

Morgendienst XII. 1 — ^29. 
Mrgaresti XX. 23. 2 fgg. 
Mujavatgebirge VIII. 18. 8. 
Musik beim Totenritus XXXL 
5. 26. 

Nachmittagsdienst XIII. 9—18. 
Nachopfer III. 5. 1 fgg. ; LV. 9. 
8 ; 12 . 1 . 

Nagel, Beriilirung mit d. — zu 
vermeiden 1. 1 1 . 8 ; 11. 3. 3. 
N amensverwechselungsspenden 
XVIII. 16. 14, 15; 19. 9. 
Neumondsopfer 1. 1 fgg. ; 1. 15. 1 ; 
III. 14. 8. 

Netzhaut des Opfertieres VIL IS. 
12. fgg.; VIL 21. l;fehltdem 
Rosse XX. 18. 10, 11. 
Nigrabhyawasser XII. 9. 1. 
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Nirrti, Opfer an — XVL 15, 8 
fgg.: XVIIL 8. 13 fgg. 
Obergewand, Tracht des O, VIII. 

13.' 15 (Bern. 4); VIll. 15. 1 ; j 
16. 15. 

Observanz (Vrata) IV. 3. 1 fgg.; 

IV. 16. 11 ; V. 8 1 ; V. 25. 

2; VIII. 4, 4 fgg.; verscharfte 

0. XL 1 , 1 4 fgg. ; beim Cayana 
XVIL 24. 2 fgg. 

Odanasava XXI I. 25. 19. 

Opferherr (Yajamana), Sitz des O. 

1. 15. 5 ; IV. Buch ganz, 
Opferpfahl VII. 1. 7 fgg,; Masse 

des O, VII. 2. 1 1 ; Aufrichten 
des O. VII. 9. 9; beim Schlusse 
des Tieropfers VII. 28. 2 fgg. ; 
beim Vajapeva XVIII. 1. 8; 
beim Rossopfer XX. 9. 6 ; 
Ersteigen des O. XVIII. 5. 7; 
Gutmachungen zu dem O, IX. 

19. 15 fgg. 

Opfcrplatz X. 20. 1 fgg, ; beim 
Rossopfer XX. 1 . 3. 

OpfcrtierVIl. 12. 1; Merbeitrci- 
ben dcs O. VII. 12, 5; Salbiing 
VIL 14. 1; Umzirkelung des O. 
VII. 15. 1 ; Toten des O, VII. 

16. 5; Besprengen des O. Vll. i 
18. 1; Hauptspenden VIL 25. ! 
9 fgg. ; Elfzahl der O, XIV, i 

5-^7, I 

Palasablatt, mittleres VIIL 17. 12. i 
PalpOlana III. 17. 7. 

Pancasaradiva XXII. 20. 9 ; XXIL 
27. 1. 

Paficavattin IL 7. 8 ; 18. 1; III. 

2. 8. VIIL 15. 5. 

Paribhasas XXIV. 1—4. 

Paridhis 1. 5. 8; IL 9, 5 fgg,; 

IV. 6. 3; 12. 3, 9; VIL 6. 6; 
bei der Pitryesti VIIL 14. 9. 

Parigraha IL 2. 3; IL 3. 7. 
Panvapa XI L 4. 13. 
Paryangyaopfertiere XX. 13. 12^ 

PaSupuroda^a VIL 22. 1 ; 10 ; 
beim Cayana XVL 8. 7 fgg. 

Patmsamyajas III. 8.2; IV. 13. 1 ; 
beim Tieropfer VIL 27, 9 fgg. 


Pauken beim Vajapeva XVIIL 
4. 4. 7; 5. 2^3. 

Pfanne (Llkha). Verfertigung der 
— fiir den Pravargya XV. 1. 
3 fqg. ; fiir den Altarbau XVb. 
1^6. 

Pfeiler von Feigenholz XL 9. 9, 

fgg- 

Pfliigen und besaen der Statte fiir 
den Altarbau XVL 18. 1 fgg.; 
im Totenritus XXXL 5. 45, 
Phalikaranahoma III. 10. 1. 
Pitrmedha IX. 11. 20; XXXL 
Buch. 

Pitryesd VIIL 13 — 16. 

Prajapati, Tadclung des — XXL 
' 11. 13. 

Pranitawasser L 16. 3; 24 3; 

in. 13. 5; IV. 4. 4; 14. 3. 
Prasitra 111. 1. 2 ; 1 9. 5 ; I V. 1 0. 2. 
Prastara L 3. 16; IL 8. 5 und 
13 fgq.; IL 9, 5; 111. 6. 8; 
IV. 17. 1 ; IV. 12. 3. 7. 
Prataravanega VI. 20. 
Pratyavarohamyaopfer XVIIL 7. 
17, 

Pravara IL 16. 5; IV. 9. 6; XL 

3. 8; XXIV. 5-11, 

Pravargya XV. Buch ; Entfernung 
des — XV. 13; Gutmachungen 
beim — XV. 17— 19 ; vgl. auch 
XL 2. 6 fg. ; XL 5. 7 fgg. 

Pressbretter XL 12. 7; XXL 4, 17. 
Pressleder XI L 2. 14. 

Presvssteine XU. 2. 15. 

Prthisava XXIL 25. 14. 

Puna^iciti XVIL 24. 6. 

Punastoma XXIL 11. 1. 

Quark (Amiksa) VIIL 2. 6. 

Rad, umdrehen eines R. V. 14. 
6. 7. 

Rajabhiseka XXIL 28. 1. 
Rajasuya XVIIL 8—22. 

Ra;§i und Marayu XXII, 11. 14. 

Ratnins, die — XVIIL 10, 12; 
12. 7; 18, 9. 

Ratselstreit XX. 19. 6. 
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Regenmachen (Kariraopfer) XIX. 
,25. 16 fgg.; Regenzauber XII. 
11. 3; XIII. 9. 8. 

Richtung, ostl. oder nordl. I. 3. 5. 
Rohitakabaum VII. 1. 16. 

Ross, ein betritt die Feuer- 
statte V. 14. 14; beim Hoch- 
altarbau XVI. 21. 11 (Bern. 1); 
BeschafFenheit des zu opfernden 
R. XX. 2. 9 fgg. 

Rossopfer XX. Buch;XXII. 18. 1. 
Rtapeya XXIL 9. 11. 
Rtuschoppen XII. 26. 8 fgg. 
Rtupraisas XI. 19. 5. 

Riickenlinie (Prsthya) XI. 4. 16. 
Rudra als Toter der Ktihe VL 
14. 11. 

Sabhyafeuer IV. 2. 1 ; V. 4. 7 ; 

17. 1 fgg.; 18. 2; XXXI. 1.6. 
Sadasya X. 1. 10. 

Sadaszelt XI. 9. 5 fgg. 

Sadyaskra XXI I. 2. 6 fgg. 
Sahasra XXIL 2. 4 fgg. 
Sakamprasthayiyaopfer III. 16. 11. 
Salbung des Yajamana beim Caya- 
na XVII. 19. 5 ; beim Vajapeya 
XVIII. 6. 6; beim Rajasuya 
XVIII. 15. 8; beim Rossopfer 
XX. 9. 11 - XXIL 7. 11; 
25. 12; 26. 11; 28. 9. 

Salma V. 3. 22. 

Samistayajusspenden III. 13. 2; 

IVV 13. 8. 

^Smnayya L 1. 8; 1. 11. 1 f99*' 
IX. 1. 23. 

Samsava (rivalisierendes Soma- 
opfer) XIV. 9. 

Santi nach Todesfall XXXL 3. 
24 fgg. 

Sarpan^XIL 16. 17; XIIL 2. 8; 
XIIL IVL 1. 

^^^^fasattra XXIIL 14. 8. 
^^"^^^arvaprayaScittahoma III. 11. 1. 
Satarudriya XVIL 10. 11. 

Sattra XXL 1. 3; XXIIL Buch. 
Sautramani XIX • Buch ; Caraka : 

1^4, Kaukili 5 fgg. 
Savaniyapuroda^a XII. 3. 18; 20. 


12; 25. 8; XIIL 1. 12; 4. 7; 
10. 6; IL 5. 

Savas XXIL 25—28. 

Savitra und ahnliche Abarten des 
Cayana XIX. 11 — 15. 
Schalllocher (Uparava) XL 11. 1. 
Schaukel XXL 17. 13. 

Schicht, die fiinf S. des Hoch- 
altars XVL 26. 6 fgg,; XVIL 
1.1-10; l.ll-2.7;2.8-13; 
3. 1-4. 8; 4. 9-10. 10. 
Schichtung der Opfergerate auf 
den Leichnam 50CXI. 2. 20.* 
Schlussbad (Avabhrtha) beim Va- 
funapraghasa VIII. 7. 12; beim 
Somaopfer XIIL 19. 1: beider 
Sautramanl XIX. 4. 6; 10. 8; 
beim Rossopfer XX. 22. 5. 
Schmiickung (Alamkara) des Opfer- 
kuchens IL 10, 6; VL 29.20; 
VIII. 2. 10; 10. 9. 

Schniire XXIV. 2. 17 fgg. 
Schritte, sieben — X. 23. 1. 
Schwarz, die Farbe zum Herbei- 
fiihren des Regens XIX. 26. 15; 
27. 2, 4. 

Scile beim Tieropfer VII. 11. 2; 
13. 8. 

Seitenbretter des Rades XL 6. 5, 
(Bern. 2). 

Selbstopferung VIII. 4. 1 (Bern. 3). 
Sma^ana XXXL 5. 

Soda^inopfer XIV. 2. 2 fgg. 
Soma, Ausmessen des — X. 24. 8. 
Somakauf X. 20. 13; X. 25, 1. 
Somaopfer (der Agnistoma) X. 

bis XIIL Buch. 

Somasava XXIL 25. 9. 
Somaseihe X. 26. 11 fgg. 

Spanne als Mass V. 6. 1. 
Spiegelbild XIIL 14. 2, 3. 

Stab des Geweihten X. 10. 4; 
15. 12; 27. 2. 

Stambayajus IL 1. 5; XI. 3. 1. 
Staub sich auf das Haupt streuen 
nach Todesfall XXXL L 12. 
Stein als Schutzwehr gegcn den 
Tod XXXL 3. 33. 
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Sthapati XXII. 7. 6. II. 

• Stimme, Anhalten der — III. 18, 7. 
Stotropakarana XIL 17. 6; bei 
der sechstagigcn Periode des 
Dvadasaha XXL 6. 11, H, 15, 
17; 7. 3, 9; 8. 4. 

Subrahmanya X, 28. 3 fgg. 
Subrahmanyaformel X. 28. 5 ; 

XL 3. *13, Hb; 20. 3: 21. 8; 
XIL 3. 15; XXL 6. 1 ; 12. 10; 
XXIL 6. 6. 

Substitut ftir Soma XIV. 24. 12. 
Sudra (Rathakara) beim vedischen 
Opfer L 19. 9; V. 3. 19; 11. 
7; 14. 1 ; VL3. 11^14;XVIIL 
10. 17; 19. 2; XX. 5. 18; 
XXXI. 5. 13. 

Sunah.'^epa-erzahlung X VIIL 19.10. 
Suna^irlyaopfer VllL 20. 1^ — 21. 1. 
Sura XVI 11, 1. 9 fgg.; XIX. 1, 1 
fgg.; XIX. 5. 7 fgg. 
Svayamatrnnas XVI. 13. 10 (Bern. 

5); XVL 23. 2 (Bern. 2). 
Tanuhavis V. 13. 7; 21,1; 16.4; 

19. 1; 21. 1, 

Tammaptra XL I. 1, vgl. XIII. 
18. 2. 

Tapa^dttahochaltar XVIL 26. 3. 
Tarpyakleid XVIII. 5. 7; 14. 1; 

20. 5 (Bern.); XIX. 27. 21; 
XXIL 16. 2. 

Tertialopfer VIIL Buch ; als Eka- 
has XXIL 8. 1 fgg. 

Ticropfer, das selbstandige VII. 
Buch ; Gutmachungen dabei IX, 
17. 6 fgg.; beim Somaopfer XL 
6. 1 fgg.; Fussnote zu S. 118 
im IL Teil; beim Vajapeya 
XVm, 2. 12 u.s.w,; beim 

DvadaSaha XXL 14. 6; beim 
SattraXXL22. 12; die Kamya- 
pa^u s XIX. 16. 

Tivrasut XXIL 10. 6. 

Tonlage XXIV. 1. 12^14. 
Totenbestattung XXXL Buch. 
Trikadruka XXIL 1. 3. 

Trinken dcs Soma XIL 24. 3 fgg, 
Tryambakaopfer VIIL 17-*- 18. 
Tryuddhi V. 22. 6. 


Udbhid XXIL IL 19. * 

Ukhyafeucr XIV. 34. 1 ; tragen 
des — XVL 9. I fgg. 

Ukthyasomaopfer XIV. 1. 6 fgg. 

Umstreuen der Feuer L 14. 14. 

Unterredung in den Schalllochern 
XL 12. 3. 

Upahavya XXIL 9. 8. 

Upasad XL 2. 13 fgg. 

Upasthana, das an die Feuer ge- 
richtete — VL 16 fgg. 

Uttaranabhi VII. 5. I. 

Vaisyasava XXIL 25. 2. 

Vajapeya XVIII. 1-— *7. 

Vajaprasaviyaspende beimCayana 
XVIL 19. 1. 

Valabhid XXIL 11. 19. 

Varunapraghasa, Bed. des Wortes 
VIIL 6. 19. 

Vasatruf XXIV, 13. 3. 

Vasordhara beim Cayana XVIL 
17. 8. 

Veda L 6. 4, 

Vedi IL 1. 1 fgg.; IV. 5. L 5; 
beim Tieropfer VII. 3. 7 ; zwei 
V. beim Varunapraghasa VIIL 
5. 4 ; bei der Pitryesti VIIL 
13. 2. 

Verbrennung in effigie IX. 11 
23 ; wiederholte V. XXXL 3. 
18 fgg. 

Verreisen des Opferherrn VL 24. 
1; 28. 1. 

Viclgoldiger Ekaha XXIL 9. 19^ 

Vipathawagen XX. 5, 13. 

Visnuschritte IV. 14. 6 ; XIIL 
1^8; XVL 10. 12; XVIII. 12. 10, 

Vi^vajit XVIL 26. H fgg. ; XXIL 
1. 6. b. 

Volksbrauch, Icttischer L 2. 10 
(Bern. 4). 

Vollmondsopfer L 1 fgg.; L 15. 

1 fgg.; III. H. 8 fgg. 

Voropfer IL 17. 1 ; IV, 9. 7. 

Vratyastomas XXIL 5. 4, 

Wasser, das iibernachtige XL 20. 
5; 21. 1;XX.9. II; XXL 5. H. 

Wenden s, „Kehren'\ 
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Wettrentfen XVIII. 3. 14; XXL 
49. 7. 

Wohnung, Anreden der — VI. 
28. 3. 

Wortspiel (Assonanz) I. 1. 8 (Bern. 
1 und 2); I. 6. 7: 17. 6; II. 
1. 3; 11. 10: III. 9. 3; 13. 6; 
IV. 1. 6; 13. 5: 16. 16; V. 3. 
5; 15. 6 (Bern. 7): 11.4 a; VII. 
9. 10; 27. 16; VIII. 3. 16; 
X. 10. 3; XXXI. 3. 42; 5. 76, 78. 
Wiirfelspiel V. 19.4; 20 1 (Bern. 
1); XVIII. 18. 5. 

Yajnatanuspenden XII. 1. 3. 
Yayavara V. 3. 22; XVI. 13. 4. 


Ziege, das Opfer der unfrucht- 
baren Z. XIX. 17. 6 fgg. 

Zicgel beim Hochaltar XVI. 13. 
6 fgg. 

Ziegenbock an den Holzstoss ge- 
bunden XXXL 2. 30. 

Zuopfer IL 21. 2 ; beim Tieropfcr 
VIL 26, 8, 

Zurcchtweisung wegen eines Ver- 
stosses den Beteiligten unter- 
sagt XXL 9, 2. 

Zuriickgelassenej das — nicht 
nachtraglich hinzubringen VL 
28, 3; XXXL 1, 25, 

Zwillinge IX. 14, 7—9. 



ADDENDA UND CORRIGENDA. 


L 7. 10. Z. 3 L „mit dem Angesichte nach Siidosten gekehrt**. 

I. 7. 12. fiige hinzu: (Bern. 6) TBr. IIL 7. 4. 10. 

I. 8. 7. Dass die von Faddegon (..Museum" XXX. S. 13) vorgeschlagene 
Ubersetzung von parapuro nipuro unrichtig ist. beweisen die Akzente. 

I. 8. 12. Bern. L Das Vadhulasutra hat: trm udapatran ninayatu 

L 9. 6. Die Vorschrift und die Spriiche entstammen dem in einem Rcaka 
iiberlieferten Kathakapitrbrahmana. 

L 10. 5, vgl. Kath. pitrbrahm. (Schluss) : pitm va etasya mano gacchati 
mano nv ahuvamaha iti tad eva punat upahvayante. 

L 17. 9 1. ..Weit dem Winde" statt „Mit d. W." 

II. 9. 8 Bern. 3 1. anuyajebhyah. 

IV. 11. 1 Bern. 2 (brahma pahi) vgl. MS. I. 4. 12:62. 4bradhnapahL 
y. 19. 2 Bern. 4 1. TS. I. 8. 16. f. 

VI. 24. 2. 3 Bern. 1 am Ende 1. V. 18. 2. 

VII. L 16 Bern. 1 1. MS. HI. 9. 3. 

VII. 6. 7 Bern. 1 L RS. IV. 

VIII. 16. 6. Zu samplomnaya vgl. Acta Orientalia Vol. I. S. 318. 

IX. 1. 17 Bern. 2 1. TBr. III. 7. 1. 3^4. 

X. 14. 10. Die Quelle ist vielmehr Kath. XXXIV. 9 : 42. 9 (wo Schrdder's 

Text nach Ap. zu verbessern ist). 

X. 19. 1. Hangt Lit. meszka »Bar" vielleicht mit me§ka zusammen? 
^II. 18. 1 1.: „Aus dem Agnidhrafeuer verteilt er die Feuer aufdieein- 
zelnen Dhisniyas." 

XII. 26. 9 Bern. 2 am Ende, 1. : „sind die Rtus." 
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